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VOORWOORD 


We zijn niet gewend om in ons werk te verwijzen naar de onmiddellijke 
actualiteit, want wat we voortdurend in gedachten hebben zijn de principes, die, zou 
je kunnen zeggen, een permanente actualiteit zijn, omdat ze buiten de tijd vallen; en 
zelfs als we verder gaan dan de pure metafysica om bepaalde toepassingen te 
overwegen, doen we dat altijd op een zodanige manier dat deze toepassingen een zeer 
algemene reikwijdte behouden. Dit is wat we hier opnieuw zullen doen; en we 
moeten het er echter over eens zijn dat de overwegingen die we in deze studie zullen 
presenteren ook op dit moment van bijzonder belang zijn, vanwege de recente 
discussies over de kwestie van de relatie tussen religie en politiek, die slechts een 
speciale vorm heeft aangenomen, onder bepaalde specifieke voorwaarden, door de 
relatie tussen het geestelijke en het tijdelijke. Dat is waar, maar het zou een 
vergissing zijn te geloven dat deze overwegingen min of meer geïnspireerd zijn door 
de incidenten waarnaar wij verwijzen, of dat wij van plan zijn ze rechtstreeks met hen 
te verbinden, omdat dit een zeer overdreven nadruk zou zijn op dingen die puur 
episodisch van aard zijn en die geen invloed kunnen hebben op de opvattingen 
waarvan de aard en de oorsprong in werkelijkheid van een heel ander soort zijn. 
Omdat we altijd proberen alle misverstanden die we kunnen voorzien bij voorbaat uit 
de weg te ruimen, willen we vooral zo duidelijk en expliciet mogelijk deze 
misinterpretatie vermijden die sommige mensen aan ons denken zouden kunnen 
geven, hetzij uit politieke of religieuze hartstocht, hetzij op grond van enkele 
vooropgezette ideeën, of zelfs door een eenvoudig misverstand over het gezichtspunt 
waarin we zijn geplaatst. Alles wat we hier zullen zeggen, zouden we net zo goed 
hebben gezegd, en op precies dezelfde manier, als de feiten die vandaag de dag de 
aandacht vestigen op de kwestie van het spirituele en tijdelijke niet hadden 
plaatsgevonden; de huidige omstandigheden hebben ons alleen maar duidelijker dan 
ooit laten zien dat het noodzakelijk en opportuun is om het te zeggen; zij zijn, zo u 
wilt, de gelegenheid geweest om bepaalde waarheden aan het licht te brengen die ons 
ertoe hebben gebracht bepaalde waarheden te verkiezen boven vele andere waarheden 
die wij voorstellen te formuleren, ook al is er geen gebrek aan tijd, maar die 
waarschijnlijk niet onmiddellijk toepasbaar lijken; en wat ons betreft is hun rol 
beperkt gebleven tot hun volledige rol. 

Wat ons het meest opviel in de discussies in kwestie was dat geen van beide 
partijen zich er in de eerste plaats mee bezig leek te houden de kwesties op hun 
eigenlijke terrein te situeren, waarbij precies onderscheid werd gemaakt tussen het 
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essentiële en het toevallige, tussen de noodzakelijke beginselen en de toevallige 
omstandigheden; en eerlijk gezegd was dit voor ons geen verrassing, omdat we na 
vele andere voorbeelden nog maar één voorbeeld zagen van de verwarring die 
vandaag de dag op alle gebieden heerst en die we om de redenen die we in vorige 
boeken hebben uitgelegd, als zeer kenmerkend voor de moderne wereld 
beschouwen 1 . Toch betreuren wij het dat deze verwarring zelfs de 
vertegenwoordigers van het authentieke geestelijke gezag treft, die daarmee hun ware 
kracht uit het oog lijken te verliezen, namelijk de transcendentie van de doctrine in 
wiens naam zij bevoegd zijn om te spreken. Bovenal had er een onderscheid moeten 
worden gemaakt tussen de principiële en de opportuniteitskwestie: wat het eerste punt 
betreft, is er geen reden tot discussie, omdat het hier gaat om zaken die behoren tot 
een gebied dat niet kan worden onderworpen aan de in wezen "seculiere" 
discussieprocessen; en wat het tweede punt betreft, dat overigens slechts van 
politieke en, zou je kunnen zeggen, diplomatieke aard is, is het in ieder geval zeer 
secundair, en zelfs strikt genomen mag het niet meetellen voor de principiële kwestie; 
Het zou daarom beter zijn geweest om de tegenstander niet de kans te geven om het 
aan de orde te stellen, al was het maar bij wijze van spreken; wij zouden hieraan 
willen toevoegen dat het ons van onze kant helemaal niet interesseert. 

Daarom willen wij ons van onze kant uitsluitend op het terrein van de principes 
situeren, waardoor wij ons volledig buiten elke discussie, elke polemiek, elke school- 
of partijruzie kunnen houden, alles waar wij niet direct of indirect, in welke 
hoedanigheid of in welke mate dan ook, bij betrokken willen zijn. Omdat we volledig 
onafhankelijk zijn van alles wat niet zuiver en onbaatzuchtig is en vastbesloten zijn 
om dat te blijven, stellen we eenvoudigweg voor om de dingen te zeggen zoals ze 
zijn, zonder ons ook maar enigszins te bekommeren om wie dan ook te behagen of te 
verontwaardigen; we hebben van geen van ons beiden iets te verwachten, we rekenen 
zelfs niet op degenen die de ideeën die we voor zichzelf formuleren op de een of 
andere manier kunnen benutten, en dat is bovendien heel belangrijk voor ons. We 
waarschuwen er nogmaals voor dat we niet bereid zijn ons op te sluiten in een van de 
gewone kaders en dat het absoluut zinloos zou zijn om te proberen om onszelf eender 
welk etiket aan te brengen, want onder degenen die in de westerse wereld bestaan, is 
er geen enkel label dat ons past; een aantal insinuaties, die tegelijkertijd van de meest 
tegengestelde kanten komen, hebben ons de laatste tijd opnieuw laten zien dat het 
goed is om deze verklaring te vernieuwen, zodat de mensen te goeder trouw weten 
wat ze kunnen verwachten en er niet toe worden aangezet om ons intenties toe te 
schrijven die onverenigbaar zijn met onze ware houding en met ons puur leerstellig 
standpunt. 

Het is vanwege de aard van deze visie, vrij van alle onzekerheden, dat we de 
huidige feiten als volledig onpartijdig kunnen beschouwen, alsof het gebeurtenissen 
uit het verre verleden zijn, zoals die welke hier met name zullen worden besproken 
wanneer we historische voorbeelden komen aanhalen om onze presentatie te 
informeren. Het moet natuurlijk duidelijk zijn dat we het een zeer algemene 
reikwijdte geven, zoals we aan het begin al zeiden, die verder gaat dan alle bijzondere 
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vormen die de wereldlijke macht en zelfs het geestelijk gezag kunnen aannemen, 
afhankelijk van de tijd en de plaats; en het moet met name zonder verder uitstel 
duidelijk worden gemaakt dat deze laatste, voor ons, niet noodzakelijkerwijs een 
religieuze vorm heeft, in tegenstelling tot wat we in het Westen gewoonlijk denken. 
Wij laten het aan ieder van ons over, deze overwegingen te vertalen in een toepassing 
die wij voor bijzondere gevallen passend achten en die wij bewust niet direct in 
overweging nemen; het is voldoende, om legitiem en geldig te zijn, dat deze 
toepassing geschiedt in een geest, die werkelijk in overeenstemming is met de 
beginselen waarvan alles afhangt, een geest, die wij de traditionele geest in de ware 
zin van het woord noemen en waarvan helaas alle specifiek moderne tendensen 
tegengesteld of ontkennend zijn. 

Het is precies een van de aspecten van de moderne afwijking die we nog zullen 
moeten overwegen, en in dit opzicht zal deze studie een aanvulling vormen op wat 
we al hebben kunnen uitleggen in de literatuur waarnaar we eerder hebben verwezen. 
We zullen zien dat de fouten die zich in de afgelopen eeuwen hebben ontwikkeld op 
het gebied van de relatie tussen het geestelijke en het wereldlijke verre van nieuw 
zijn, maar dat hun eerdere verschijningsvormen nooit veel invloed hebben gehad, 
terwijl diezelfde fouten vandaag de dag op de een of andere manier inherent zijn 
geworden aan de gemeenschappelijke mentaliteit, dat ze integraal deel uitmaken van 
een geestestoestand die steeds wijder verbreid wordt. Dit is het ernstigste en meest 
zorgwekkende aspect van de situatie, en als er niet snel herstel plaatsvindt, is het te 
verwachten dat de moderne wereld in een soort van rampzalige situatie terecht zal 
komen, waar zij zelfs steeds sneller naartoe lijkt te gaan. Nu we de overwegingen die 
deze bewering kunnen rechtvaardigen elders hebben uiteengezet 2 , zullen we er niet 
verder op aandringen, en we zullen er alleen het volgende aan toevoegen: als er in de 
huidige omstandigheden nog steeds enige hoop op redding voor de westerse wereld 
is, lijkt het erop dat deze hoop in ieder geval gedeeltelijk moet liggen in het behoud 
van het enige traditionele gezag dat er nog steeds is; maar het is noodzakelijk dat dit 
gezag zich volledig bewust is van zichzelf, zodat het in staat is een effectieve basis te 
leggen voor de inspanningen die anders versnipperd en ongecoördineerd zouden 
kunnen blijven. Dit is in ieder geval een van de meest directe middelen die in 
aanmerking kunnen worden genomen voor een herstel van de traditionele geest; er 
zijn er waarschijnlijk nog andere, als deze ontbreekt; maar aangezien deze restauratie, 
die de enige remedie is voor de huidige wanorde, het essentiële doel is dat we 
voortdurend in gedachten hebben, zodra we zuivere metafysica achterlatend, de 
onvoorziene omstandigheden in overweging nemen, is het gemakkelijk te begrijpen 
dat we geen van de mogelijkheden die beschikbaar zijn om dit te bereiken, zelfs als 
deze mogelijkheden weinig kans lijken te hebben om op dit moment gerealiseerd te 
worden, verwaarlozen. Daaruit, en alleen daarin, bestaan onze ware bedoelingen; 
alles wat aan ons kan worden toegeschreven, behalve deze, is volstrekt onbestaande; 
en als sommigen beweren dat de volgende beschouwingen geïnspireerd zijn door 
externe invloeden van welke aard dan ook, dan verzetten wij ons er bij voorbaat tegen 
met de meest formele ontkenning. 

Dit gezegd zijnde, omdat we uit ervaring weten dat dergelijke 
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voorzorgsmaatregelen niet onnodig zijn, zijn we van mening dat we vervolgens elke 
directe verwijzing naar de actualiteit kunnen achterwege laten, om het strikt 
doctrinaire karakter dat we in al ons werk willen behouden nog gevoeliger en 
onbetwistbaarder te maken. Het lijdt geen twijfel dat politieke of religieuze 
hartstochten er niet bij gebaat zijn, maar dit is iets wat we alleen maar toejuichen, 
want het is voor ons geenszins een kwestie van het verschaffen van nieuw voedsel 
voor discussies die erg ijdel of zelfs ellendig lijken, maar integendeel van het in 
herinnering roepen van de beginselen waarvan het vergeten in wezen de enige echte 
oorzaak van al deze discussies is. Het is, nogmaals, juist onze onafhankelijkheid die 
ons in staat stelt deze verduidelijking in alle onpartijdigheid en zonder concessies of 
compromissen van welke aard dan ook te doen; en tegelijkertijd verbiedt zij ons om 
een andere rol te spelen dan de rol die we zojuist hebben gedefinieerd, omdat zij 
alleen kan worden gehandhaafd als we altijd op het zuiver intellectuele terrein 
blijven, dat overigens het terrein van de essentiële en onveranderlijke beginselen is, 
dat wil zeggen het terrein van de essentiële en onveranderlijke beginselen, dus het 
terrein waar al het andere min of meer rechtstreeks uit voortkomt, en waar het 
noodzakelijkerwijs het begin van de heropleving van het herstel moet beginnen, waar 
we het net over hebben gehad: Maar dit is in feite niets anders dan een van de vormen 
van de eigenlijke bevestiging van de suprematie van het geestelijke boven het 
stoffelijke, die precies het onderwerp van deze studie zal zijn. 
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HOOFDSTUK EEN HOOFDSTUK EEN HOOFDSTUK 

EEN 


Autoriteit en hiërarchie 


Op zeer verschillende tijdstippen in de geschiedenis, en zelfs veel verder 
teruggaand dan wat bekend staat als de historische tijd, voor zover we dat kunnen 
doen met de overeenstemmende bewijzen van de mondelinge of schriftelijke tradities 
van alle volkeren 3 , we vinden het bewijs dat de vertegenwoordigers van twee 
machten, de ene geestelijke en de andere wereldlijke, zich vaak tegen elkaar 
verzetten, ongeacht de speciale vormen die elk van deze twee machten heeft 
aangenomen om zich aan te passen aan de verscheidenheid van omstandigheden, naar 
gelang van de tijd en het land. Dat wil echter niet zeggen dat deze tegenstelling en de 
strijd die ze genereert "zo oud zijn als de wereld", volgens een uitdrukking die maar 
al te vaak wordt misbruikt; dit zou een duidelijke overdrijving zijn, omdat het voor 
hen noodzakelijk is geweest, volgens de leer van alle tradities, dat de mensheid reeds 
een fase heeft bereikt die ver verwijderd is van de zuivere oerspiritualiteit. Bovendien 
mogen de twee betrokken machten in het begin niet hebben bestaan in de vorm van 
afzonderlijke functies, die respectievelijk door verschillende individuen worden 
uitgeoefend; integendeel, zij moeten vervat zijn in het gemeenschappelijke beginsel 
waarvan zij beide zijn afgeleid en waarvan zij slechts twee ondeelbare aspecten 
vertegenwoordigen, die onlosmakelijk verbonden zijn in de eenheid van een synthese 
die zowel superieur is als voorafgaat aan hun onderscheid. De naam HAMSA, die aan 
deze unieke primitieve kaste wordt gegeven, duidt op een zeer hoge spirituele graad, 
die nu vrij uitzonderlijk is, maar die alle mensen toen gemeen hadden en die ze op 
een spontane manier bezaten 4 ; en deze graad gaat verder dan de vier kasten die later 


3 Deze tradities waren altijd in de eerste plaats mondeling; soms, zoals in de Kelten, werden ze nooit geschreven; hun 
overeenstemming bewijst zowel hun gemeenschap van oorsprong, dus de gehechtheid aan een oertraditie, als de 
rigoureuze trouw aan de mondelinge overdracht, waarvan de handhaving in dit geval een van de belangrijkste functies 
van het geestelijke gezag is. 

4 Dezelfde indicatie is ook duidelijk geformuleerd in de traditie van het Verre Oosten, zoals blijkt uit een passage uit 
Lao-tseu: "De ouden, meesters, bezetenen, logica, helderziendheid en intuïtie; deze Zielskracht bleef onbewust; dit 
onbewustzijn van hun Innerlijke Kracht herstelde de majesteit in hun verschijning.... Wie kan tegenwoordig, door zijn 
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werden gevormd en waartussen de verschillende sociale functies werden verdeeld. 


Het principe van het instituut van de kasten, dat door de westerlingen zo 
volkomen verkeerd begrepen wordt, is niets anders dan het verschil in aard dat er 
tussen de mensen bestaat en dat een hiërarchie tussen de mensen tot stand brengt 
waarvan de onwetendheid alleen maar tot wanorde en verwarring kan leiden. Het is 
precies dit gebrek aan kennis dat de "egalitaire" theorie zo dierbaar is voor de 
moderne wereld, een theorie die in strijd is met alle gangbare feiten, en die zelfs 
wordt tegengesproken door eenvoudige huidige observatie, omdat gelijkheid nergens 
in de werkelijkheid bestaat; maar het is niet hier dat we moeten stilstaan bij dit punt, 
dat we elders al hebben besproken 5 . De woorden die in India worden gebruikt om 
kaste aan te duiden betekenen niets meer dan "individuele natuur"; hiermee bedoelen 
we alle karakters die aan de "specifieke" menselijke natuur worden toegevoegd om 
individuen van elkaar te onderscheiden; en daar moet onmiddellijk aan worden 
toegevoegd dat erfelijkheid slechts een deel van de bepaling van deze kenmerken is, 
anders zouden alle individuen in dezelfde familie precies hetzelfde zijn, zodat die 
kaste in principe niet strikt erfelijk is, hoewel het misschien wel meestal in feite en in 
de praktijk zo vaak is geworden. Aangezien er bovendien niet in alle opzichten twee 
identieke of gelijke individuen kunnen zijn, zijn er noodzakelijkerwijs nog steeds 
verschillen tussen degenen die tot dezelfde kaste behoren; maar net zoals er meer 
gemeenschappelijke kenmerken zijn tussen wezens van dezelfde soort dan tussen 
wezens van verschillende soorten, zijn er ook meer, binnen de soort, tussen 
individuen van dezelfde kaste dan tussen die van verschillende kasten; Men zou dus 
kunnen zeggen dat het onderscheid tussen kasten bij de menselijke soort een echte 
natuurlijke indeling vormt, waarmee de verdeling van de sociale functies moet 
overeenstemmen. Inderdaad, ieder mens is door zijn eigen aard in staat om dergelijke 
gedefinieerde functies uit te voeren met uitsluiting van zulke anderen; en in een 
samenleving die regelmatig op traditionele wijze is opgebouwd, moeten deze 
bekwaamheden volgens precieze regels worden vastgesteld, zodat, door de 
verschillende soorten functies af te stemmen op de grote indelingen van de 
classificatie van "individuele karakters", en met uitzonderingen die altijd mogelijk 
zijn, maar tot een minimum beperkt blijven, iedereen zich op de plaats bevindt waar 
hij/zij normaal gesproken zou moeten zijn en zodat de sociale orde de hiërarchische 
verhoudingen die voortvloeien uit de aard van de wezens nauwkeurig weergeeft. Dit 
is, in een notendop, de fundamentele reden voor het bestaan van kasten; en het is 
noodzakelijk om ten minste deze essentiële begrippen te kennen om de toespelingen 
te begrijpen die we later onvermijdelijk zullen moeten maken, hetzij op hun 


majestueuze helderheid, de innerlijke duisternis verduidelijken? Wie kan tegenwoordig, door zijn majestueuze leven, de 
innerlijke dood doen herleven? Zij droegen de Weg ( Tao) in hun ziel en waren Autonome Personen; als zodanig zagen 
zij de perfectie van hun zwakheden" ( Tao-te-koning, ch. XV, vertaling Alexander Ular; cf. Tchoang-tseu, ch. VI, dat is 
het commentaar op deze passage). Het "onbewustzijn" waarnaar hier wordt verwezen verwijst naar de spontaniteit van 
deze staat, die destijds niet het resultaat was van enige inspanning; en de uitdrukking "Autonome individuen" moet 
worden begrepen in de zin van het Sanskriet woord swêchhachachdri, dat wil zeggen "iemand die zijn eigen wil volgt" 
of, volgens een andere equivalente uitdrukking die in het islamitisch esoterie-esoterie-zijn wordt gevonden, "iemand die 
zelf zijn eigen wet is". 

5 De moderne wereldcrisis, hfdst. VI; aan de andere kant, over het principe van het instituut van de kasten, zie 
Algemene Inleiding tot de studie van de Hindoeïstische Doctrines, deel m , hfdst. VI. 
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constitutie zoals die in India bestaat, hetzij op soortgelijke instellingen die elders 
gevonden worden, omdat het duidelijk is dat dezelfde principes, zij het met 
verschillende toepassingsmodaliteiten, de organisatie van alle beschavingen met een 
waarlijk traditionele aard hebben geregeld. 

Het onderscheid der kasten, met de differentiatie van de sociale functies 
waarmee het correspondeert, resulteert in het kort van een breuk van de primitieve 
eenheid; en het is dan die geestelijke macht en de tijdelijke macht die ook 
verschijnen, alsof ze van elkaar gescheiden zijn, die, in hun verschillende uitoefening, 
precies de respectieve functies van de twee eerste kasten, die van de Brahmanen en 
die van de Kshatriya's vormen. Bovendien moet er tussen deze twee machten, en 
meer in het algemeen tussen alle sociale functies die nu aan verschillende groepen 
individuen worden toegeschreven, oorspronkelijk een perfecte harmonie zijn 
geweest, waarbij de eerste eenheid zoveel als de bestaansvoorwaarden van de 
mensheid in haar nieuwe fase toelieten, want harmonie is in het kort slechts een 
reflectie of beeld van ware eenheid. Pas in een ander stadium moest het onderscheid 
worden omgezet in oppositie en rivaliteit, dat de harmonie moest worden vernietigd 
en plaats moest maken voor de strijd van de twee machten, in afwachting dat de 
lagere functies op hun beurt de suprematie zouden opeisen, om uiteindelijk tot de 
meest volledige verwarring, ontkenning en omverwerping van elke hiërarchie te 
leiden. De algemene opvatting die we zojuist hebben geschetst is in overeenstemming 
met de traditionele doctrine van de vier opeenvolgende eeuwen waarin de 
geschiedenis van de aardse mensheid is verdeeld, een doctrine die niet alleen in India 
wordt aangetroffen, maar die ook bekend was in de westerse oudheid, en vooral in 
Griekenland en Latijns-Amerika. Deze vier tijdperken zijn de verschillende fasen die 
de mensheid doormaakt, weg van het principe, dus van eenheid en oerspiritualiteit; ze 
zijn als de stadia van een soort progressieve materialisatie, noodzakelijkerwijs 
inherent aan de ontwikkeling van elke cyclus van manifestatie, zoals we elders 
hebben uitgelegd 6 . 

Pas in de laatste van deze vier tijdperken noemt de Hindoe-traditie de Kali- 
Yuga of "duistere tijd", die overeenkomt met de tijd die we nu zijn, dat de 
ondermijning van de normale orde zich had kunnen voordoen en dat, in de eerste 
plaats, de tijdelijke macht de overhand had kunnen krijgen op het spirituele; maar de 
eerste manifestaties van de opstand van de Kshatriya's tegen het gezag van de 
Brahmanen kunnen echter veel verder teruggaan dan het begin van deze tijd 7 , die zelf 
veel vroeger is dan wat bekend is in de gewone of "profane" geschiedenis. Deze 
tegenstelling van de twee machten, deze rivaliteit van hun respectieve 
vertegenwoordigers, werd in de Kelten vertegenwoordigd door de figuur van de strijd 
van het everzwijn en de beer, na een symboliek van hyperboreïsche oorsprong, die 
verbonden is met een van de oudste tradities van de mensheid, zo niet de eerste, met 
de ware oertraditie; en deze symboliek zou aanleiding kunnen geven tot brede 


6 De moderne wereldcrisis, ch. I 

7 Er is een aanwijzing in de geschiedenis van Parashu-Rama, die naar verluidt de opstandige Kshatriya's zou hebben 
vernietigd in een tijd waarin de voorouders van de hindoes nog in een noordelijke regio woonden. 


11 



ontwikkelingen, die hier niet meer te vinden zijn, maar die we misschien op een 
dag 8 wel de gelegenheid krijgen om te tonen. 

In wat volgt, zijn we niet van plan om op deze manier terug te gaan naar de 
oorsprong, en al onze voorbeelden zullen worden ontleend aan tijden die veel dichter 
bij ons staan, zelfs maar begrepen in wat we het laatste deel van de Kali-Yuga kunnen 
noemen, het deel dat toegankelijk is voor de gewone geschiedenis, en dat precies in 
de 6e eeuw voor Christus begint. Toch was het nodig om deze samenvattende noties 
te geven over de hele traditionele geschiedenis, zonder welke de rest slechts zeer 
gebrekkig zou worden begrepen, want men kan alleen maar echt elk tijdperk 
begrijpen door het te situeren in de plaats die het inneemt in het geheel waarvan het 
een van de elementen is; dus, zoals we recentelijk hebben moeten laten zien, kunnen 
de bijzondere kenmerken van de moderne tijd alleen maar worden verklaard als men 
het beschouwt als de laatste fase van de Kali-Yuga. Wij zijn ons er terdege van 
bewust dat dit synthetische standpunt volledig in strijd is met de geest van analyse die 
de ontwikkeling van de "profane" wetenschap, de enige die bij de meeste van onze 
tijdgenoten bekend is, voorstaat; Het is bovendien de enige die kan worden 
overgenomen door al diegenen die, net als wij, de lijn van de ware traditionele 
orthodoxie strikt willen volgen, zonder enige concessie aan deze moderne geest, die, 
zoals we nooit te vaak kunnen herhalen, een geest is met de anti-traditionele geest 
zelf. 


De huidige trend is ongetwijfeld om de feiten van de verste geschiedenis, zoals 
die waarnaar we zojuist verwezen hebben, als "legendarisch" of zelfs "mythisch" te 
behandelen, of zelfs enkele andere feiten die toch veel minder oud zijn, zoals 
sommige die later besproken kunnen worden, omdat ze ontsnappen aan de 
onderzoeksmiddelen die de "profane" historici ter beschikking staan. Degenen die dat 
zouden denken, op grond van gewoontes die zijn aangeleerd door een opleiding die 
tegenwoordig maar al te vaak slechts een echte mentale misvorming is, zullen in 
ieder geval in staat zijn, als ze toch bepaalde mogelijkheden tot begrip hebben 
behouden, om deze feiten enkel en alleen voor hun symbolische waarde te gebruiken; 
We weten van onze kant dat deze waarde niets afdoet aan hun eigen realiteit als 
historische feiten, maar het is in feite het belangrijkste, omdat het hen een hogere 
betekenis geeft, een veel diepere orde dan ze in zichzelf kunnen hebben; en dit is een 
ander punt dat enige uitleg vereist. 

Alles wat, in welke vorm dan ook, noodzakelijkerwijs deelneemt aan de 
universele beginselen, en niets anders dan door deel te nemen aan deze beginselen, 
die de eeuwige en on veranderlijke essenties zijn die vervat zijn in de permanente 
actualiteit van het goddelijke intellect; bijgevolg kan worden gezegd dat alle dingen, 
hoe contingent ze op zichzelf ook zijn, de beginselen op hun eigen manier en in hun 


8 Het moet ook gezegd worden dat de twee symbolen van het everzwijn en de beer niet altijd noodzakelijkerwijs in 
strijd of oppositie lijken te zijn, maar dat ze soms ook de twee spirituele en temporele krachten, of de twee kasten van 
de Druïden en de Ridders, in hun normale en harmonische verhoudingen vertegenwoordigen, zoals met name blijkt uit 
de legende van Merlijn en Arthur, die in feite ook het everzwijn en de beer zijn, zoals we zullen uitleggen of de 
omstandigheden het ons mogelijk maken deze symboliek in een andere studie te ontwikkelen. 
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eigen volgorde van bestaan vertalen of vertegenwoordigen, want anders zouden ze 
slechts een zuiver niets zijn. Zo volgen van de ene orde tot de andere alle dingen 
elkaar op en komen ze met elkaar overeen om bij te dragen aan de universele en 
totale harmonie, want harmonie is, zoals we hierboven al hebben aangegeven, niets 
anders dan de weerspiegeling van de prinselijke eenheid in de veelheid van de 
gemanifesteerde wereld; en het is deze overeenkomst die de ware basis van de 
symboliek vormt. Daarom kunnen de wetten van een lager domein altijd worden 
opgevat als een symbool voor de realiteit van een hogere orde, waar ze hun diepere 
reden hebben, die zowel hun principe als hun doel is; en we kunnen in dit geval 
wijzen op de fout van de moderne "naturalistische" interpretaties van oude 
traditionele leerstellingen, interpretaties die eenvoudigweg de hiërarchie van de 
verhoudingen tussen de verschillende ordes van de werkelijkheid omverwerpen. Om 
slechts één van de meest verbreide theorieën van deze tijd te beschouwen, hebben 
symbolen of mythen nooit de rol gehad om de beweging van de sterren weer te 
geven, maar wat wel waar is, is dat er vaak figuren zijn die erdoor geïnspireerd zijn 
en bedoeld zijn om al het andere analoog tot uitdrukking te brengen, omdat de wetten 
van deze beweging fysiek de metafysische principes vertalen waarvan ze afhankelijk 
zijn; en het is hierop dat de ware astrologie van de ouden gebaseerd was. De inferior 
kan het hogere symboliseren, maar het tegendeel is onmogelijk; bovendien, als het 
symbool verder van de gevoelige orde afstaat dan wat het vertegenwoordigt, in plaats 
van er dichter bij te staan, hoe zou het dan de functie kunnen vervullen waarvoor het 
bedoeld is, namelijk de waarheid toegankelijker te maken voor de mens door een 
"steun" te geven aan het begrip ervan? Aan de andere kant is het duidelijk dat het 
gebruik van astronomische symboliek, om hetzelfde voorbeeld te nemen, geenszins 
verhindert dat astronomische verschijnselen als zodanig bestaan en in hun eigen orde 
alle realiteit hebben waarvoor ze gevoelig zijn; hetzelfde geldt voor historische feiten, 
omdat ze, net als alle andere, op hun eigen manier de hogere waarheden uitdrukken 
en voldoen aan de correspondentiewet die we zojuist hebben genoemd. Ook deze 
feiten bestaan inderdaad als zodanig, maar het zijn tegelijkertijd ook symbolen; en 
naar onze mening zijn ze veel interessanter als symbolen dan als feiten; het kan niet 
anders, omdat we van plan zijn om alles te koppelen aan de principes, en juist hier 
ligt, zoals we elders hebben uitgelegd, het 9 belangrijkste verschil tussen "heilige 
wetenschap" en "profane wetenschap". We hebben hier enigszins op aangedrongen 
om te voorkomen dat er in dit opzicht geen verwarring ontstaat: we moeten weten 
hoe we alles op zijn normale plaats moeten zetten; de geschiedenis heeft, mits goed 
overwogen, net als al het andere, zijn plaats in de integrale kennis, maar heeft in dit 
opzicht geen waarde, behalve voor zover het mogelijk is om in de onvoorziene 
omstandigheden die het onmiddellijke doel ervan zijn, een steunpunt te vinden om 
boven deze onvoorziene omstandigheden uit te stijgen. Wat betreft het standpunt van 
de "profane" geschiedenis, die zich uitsluitend op feiten concentreert en niet verder 
gaat dan de feiten, is het voor ons van geen belang, evenmin als alles op het gebied 
van de eenvoudige wetenschap; het is dus lang niet zo dat we als historicus, als we 
het in die zin begrijpen, rekening houden met feiten en het is wat ons in staat stelt om 


9 De crisis van de moderne wereld. 
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bepaalde "kritische" vooroordelen te negeren die ons bijzonder dierbaar zijn in onze 
tijd. Het lijkt er bovendien op dat het exclusieve gebruik van bepaalde methoden 
alleen maar is opgelegd aan moderne historici om te voorkomen dat ze duidelijk zien 
in kwesties die niet hadden moeten worden aangeraakt, om de eenvoudige reden dat 
ze tot conclusies hadden kunnen leiden die in strijd zijn met de "materialistische" 
neigingen die de "officiële" leer bedoeld was om te bevorderen; het spreekt voor zich 
dat wij ons van onze kant niet verplicht voelen om dezelfde terughoudendheid aan de 
dag te leggen. Dit gezegd zijnde, zijn wij van mening dat wij het onderwerp van onze 
studie direct kunnen benaderen, zonder verder in te gaan op deze inleidende 
opmerkingen, die in het kort alleen bedoeld zijn om de geest waarin wij het schrijven 
zo duidelijk mogelijk te definiëren en waarin het ook moet worden gelezen als wij de 
betekenis ervan werkelijk willen begrijpen. 
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HOOFDSTUK II 


Functies 

van het priesterschap en het koningschap... 


De tegenstelling tussen de twee geestelijke en wereldlijke machten, in een of 
andere vorm, komt in bijna alle volkeren voor, wat niet verwonderlijk is, want het 
komt overeen met een algemene wet van de menselijke geschiedenis, die verbonden 
is met al deze "cyclische wetten", waarnaar wij in bijna al onze werken vaak hebben 
verwezen. Voor de oudste periodes wordt deze tegenstelling meestal uitgedrukt in 
traditionele gegevens in een symbolische vorm, zoals we al eerder hebben 
aangegeven met betrekking tot de Kelten; maar het is niet dit aspect van de vraag die 
we hier specifiek willen ontwikkelen. Voorlopig zullen we ons concentreren op twee 
historische voorbeelden, een in het oosten en het andere in het westen: In India is het 
antagonisme in kwestie terug te vinden in de vorm van de rivaliteit van de 
Brahmanen en de Kshatriya's, waarvan we enkele episodes zullen moeten traceren; in 
het middeleeuws Europa lijkt het vooral als wat men de ruzie van het Priesterschap 
en het Imperium heeft genoemd, hoewel het ook andere, meer specifieke, maar niet 
minder kenmerkende aspecten had, zoals we later zullen zien 10 . Het zou maar al te 
gemakkelijk zijn om te zien dat dezelfde strijd tot op de dag van vandaag voortduurt, 
hoewel ze door de moderne wanorde en de "kastenmix" wordt bemoeilijkt door 
heterogene elementen die het soms kunnen verbergen voor een oppervlakkige 
waarnemer. 

Het is niet zo dat deze twee machten, die we de priesterlijke macht en de 
koninklijke macht kunnen noemen, omdat dit hun ware traditionele denominaties 
zijn, zowel hun bestaansreden als hun eigen domein hebben. Kortom, het debat gaat 
meestal alleen over de kwestie van de hiërarchische verhoudingen die tussen hen 


10 Vele andere voorbeelden zijn gemakkelijk te vinden, vooral in het Oosten: in China, de strijd die zich op bepaalde 
momenten heeft voorgedaan tussen de Taoïsten en de Confucianen, wier respectieve doctrines betrekking hadden op de 
domeinen van de twee mogendheden, zoals we later zullen uitleggen; in Tibet, de vijandigheid die in eerste instantie 
werd getoond door de koningen tegen het Lamaïsme, die eindigde met het zegevieren, maar ook met het volledig 
absorberen van de tijdelijke macht in de "theocratische" organisatie die nog steeds bestaat. 
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moeten bestaan; het is een strijd om de suprematie, en deze strijd vindt altijd op 
dezelfde manier plaats: we zien dat krijgers, houders van tijdelijke macht, na eerst 
onderworpen te zijn geweest aan het spirituele gezag, ertegen in opstand te zijn 
gekomen, zich onafhankelijk van een hogere macht te verklaren, of zelfs te proberen 
zichzelf ondergeschikt te maken aan dat gezag, waarvan ze oorspronkelijk erkend 
hadden dat ze dat ze dat in handen hadden, en er een instrument van te maken ten 
dienste van hun eigen dominantie. Dit alleen al kan volstaan om aan te tonen dat er in 
zo'n opstand een omkering van de normale verhoudingen moet zijn; maar dit wordt 
nog duidelijker gezien door deze verhoudingen niet alleen te beschouwen als die van 
twee min of meer duidelijk omschreven sociale functies, die elk een vrij natuurlijke 
neiging kunnen hebben om de andere op te dringen, maar ook die van de twee 
gebieden waarop deze functies worden uitgeoefend; het zijn zelfs de verhoudingen 
tussen deze gebieden die logischerwijze de verhoudingen van de corresponderende 
machten moeten bepalen. 

Alvorens deze overwegingen rechtstreeks aan de orde te stellen, moeten we 
echter nog enkele opmerkingen maken die hun begrip zullen vergemakkelijken door 
de betekenis van een aantal van de termen die we voortdurend zullen moeten 
gebruiken, te verduidelijken; en dit is des te noodzakelijker omdat deze termen, in het 
algemeen gebruikt, een nogal vage betekenis hebben gekregen en soms ver 
verwijderd zijn van hun oorspronkelijke betekenis. Ten eerste, als we het over twee 
machten hebben, en als we dat kunnen doen in gevallen waarin het om verschillende 
redenen noodzakelijk is om een soort externe symmetrie tussen hen te behouden, 
geven we toch meestal de voorkeur aan het woord "autoriteit", in plaats van het 
woord "macht", dat dan voorbehouden is aan de wereldlijke orde, waarvoor het beter 
geschikt is als het strikt begrepen wordt, en om ze beter van elkaar te onderscheiden. 
Dit woord "macht" roept inderdaad bijna onvermijdelijk het idee op van macht of 
kracht, en vooral van een materiële kracht 11 , van een macht die zich zichtbaar buiten 
de wereld manifesteert en wordt bevestigd door het gebruik van externe middelen; en 
dit is per definitie tijdelijke macht 12 . Integendeel, het geestelijke gezag, innerlijk in 
wezen, doet zich slechts uit zichzelf gelden, onafhankelijk van enige gevoelige 
ondersteuning, en wordt op een of andere manier onzichtbaar uitgeoefend; als men 
hier nog van kracht of dwang kan spreken, dan is het alleen door analoge omzetting 
en, althans in het geval van zuiver geestelijk gezag, als men dat kan zeggen, moet 
men begrijpen dat het dan gaat om een volledig intellectuele kracht, waarvan de naam 
"wijsheid" is, en om de enige kracht van de waarheid 13 . 

Wat moet ook worden uitgelegd, en zelfs nog wat langer, zijn de uitdrukkingen 


11 We zouden in dit begrip ook de wilskracht kunnen opnemen, die niet "materieel" is in de zin van het woord, maar die 
voor ons nog steeds van dezelfde orde is, omdat ze in wezen gericht is op actie. 

12 De naam van de Kshatriya kaste is afgeleid van kshatra , wat "kracht" betekent. 

13 In het Hebreeuws wordt het onderscheid dat we hier aangeven gekenmerkt door het gebruik van wortels die met 
elkaar corresponderen, maar verschillen door de aanwezigheid van de letters kaph en qoph, die respectievelijk door hun 
hiëroglifische interpretatie, de tekenen van geestelijke kracht en materiële kracht zijn, vandaar aan de ene kant de 
betekenissen van waarheid, wijsheid, kennis, en aan de andere kant die van macht, bezetenheid en overheersing: dit zijn 
de wortels van hak en haq , kan en qan , de eerste vormen die de toeschrijvingen van de priesterlijke macht aanduiden, en 
de tweede die van de koninklijke macht (zie De korting van de wereld, ch. VI). 

16 



die we eerder gebruikten, van priesterlijke macht en koninklijke macht; wat wordt 
hier precies bedoeld met priesterschap en royalty's? Om met het laatste te beginnen, 
zullen we zeggen dat de koninklijke functie alles omvat wat, in de sociale orde, de 
"regering" zelf vormt, ook al heeft deze regering niet de monarchische vorm; deze 
functie is in feite die van de hele Kshatriya kaste, en de koning is slechts de eerste 
onder hen. De functie in kwestie is tweeledig: enerzijds de administratieve en 
gerechtelijke functie en anderzijds het militaire, omdat het moet zorgen voor de 
ordehandhaving zowel binnen, als regulerende en balancerende functie, als buiten, als 
een beschermende functie van de sociale organisatie; deze twee samenstellende 
elementen van de koninklijke macht worden in verschillende tradities gesymboliseerd 
door respectievelijk de schalen en het zwaard. Dit toont aan dat koninklijke macht 
inderdaad synoniem is met temporele macht, ook al wordt deze laatste in alle 
uitbreidingen waarvoor zij vatbaar is, maar het veel beperktere idee dat het moderne 
Westen van het koninklijk gezag heeft, kan verhinderen dat deze gelijkwaardigheid 
zich onmiddellijk openbaart, en daarom was het noodzakelijk deze definitie nu te 
formuleren, die nooit uit het oog mag worden verloren. 

Wat het priesterschap betreft, is de wezenlijke functie ervan het behoud en de 
overdracht van de traditionele leer, waarin elke reguliere maatschappelijke 
organisatie haar grondbeginselen vindt; deze functie is bovendien duidelijk 
onafhankelijk van alle bijzondere vormen die de leer kan aannemen om zich in haar 
uitdrukking aan te passen aan de bijzondere omstandigheden van zo'n volk of zo'n 
tijdperk, en die op geen enkele wijze van invloed zijn op de eigenlijke inhoud van 
deze leer, die overal blijft bestaan en altijd identiek en on veranderlijk blijft, wanneer 
het gaat om de echt orthodoxe tradities. Het is gemakkelijk te begrijpen dat de functie 
van het priesterschap niet precies de functie is die het Westen, vooral vandaag de dag, 
aan de "geestelijkheid" of "priesters" toeschrijft, of dat het in ieder geval, als het kan 
zijn dat het in zekere mate en in sommige gevallen, ook iets anders kan zijn. Wat het 
"heilige" karakter heeft, is inderdaad de traditionele leer en wat daarmee rechtstreeks 
verband houdt, en deze leer heeft niet noodzakelijkerwijs de religieuze vorm 14 ; 
"heilig" en "religieus" zijn dus geenszins gelijkwaardig, en de eerste van deze twee 
termen is veel breder dan de tweede; als religie deel uitmaakt van het "heilige" 
domein, omvat het elementen en modaliteiten die absoluut niet religieus zijn; en het 
priesterschap, zoals de naam al aangeeft, verwijst, zonder enige beperking, naar alles 
wat werkelijk als "heilig" kan worden beschouwd. 

De ware functie van het priesterschap is dus in de eerste plaats een functie van 
kennis en onderricht 15 , en daarom is, zoals we hierboven hebben gezegd, haar eigen 
eigenschap wijsheid; zeker behoren ook bepaalde andere, meer uitwendige functies, 
zoals de vervulling van riten, tot het priesterschap, omdat ze kennis van de leer 
vereisen, althans in principe, en deel hebben aan het "heilige" karakter dat inherent is 
aan het priesterschap; maar deze functies zijn slechts van secundair belang, 


14 We zullen later zien waarom de religieuze vorm zelf specifiek is voor het Westen. 

15 Het is vanwege deze leerfunctie dat, in de Purusha-sükta van Rig-Vêda , de Brahmanen worden voorgesteld als 
corresponderend met de mond van Purusha , beschouwd als de "Universele Mens", terwijl de Kshatriya's 
corresponderen met zijn armen, omdat hun functies in wezen betrekking hebben op actie. 
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voorwaardelijk en in zekere zin toevallig 16 . Als in de westerse wereld de 
medeplichtige de belangrijkste, zo niet de enige functie lijkt te zijn geworden, dan is 
dat omdat de werkelijke aard van het priesterschap bijna volledig vergeten is; dit is 
een van de gevolgen van de moderne afwijking, die de intellectualiteit teniet doet 
en 17 die, als zij er niet in geslaagd is om enige leerstellige leer te laten verdwijnen, 
deze op zijn minst heeft "geminimaliseerd" en in het laatste niveau heeft verworpen. 
Dat dit niet altijd het geval is geweest, bewijst het woord "geestelijkheid" zelf, want 
oorspronkelijk betekent "geestelijkheid" niets anders dan "geleerd" 18 , en het is tegen 
"seculier", wat verwijst naar de man van het volk, d.w.z. de "vulgair", gelijkgesteld 
aan de onwetende of de "profane", van wie men alleen kan vragen om te geloven wat 
hij niet kan begrijpen, omdat dit de enige manier is om hem in de mate van zijn 
mogelijkheden te laten deelnemen aan de traditie 19 . Het is zelfs merkwaardig om op 
te merken dat mensen die in onze tijd trots zijn zichzelf "seculier" te noemen, net zo 
goed als degenen die zichzelf "agnostici" noemen, en bovendien vaak dezelfde zijn, 
vaak opscheppen over hun eigen onwetendheid; en voor hen om niet te beseffen dat 
dit de betekenis is van de etiketten die ze dragen, moet deze onwetendheid inderdaad 
zeer groot en werkelijk onherstelbaar zijn. 

Als het priesterschap in wezen de bewaarplaats van de traditionele kennis is, 
wil dat niet zeggen dat het een monopolie heeft, want het heeft niet alleen tot taak het 
in zijn geheel te bewaren, maar het ook over te brengen aan allen die in staat zijn het 


16 Soms heeft de uitoefening van intellectuele functies aan de ene kant en rituelen aan de andere kant, in het 
priesterschap zelf, aanleiding gegeven tot twee verdeeldheid; er is een zeer duidelijk voorbeeld in Tibet; "De eerste van 
de twee grote verdeeldheid omvat degenen die de naleving van morele voorschriften en monastieke regels als een 
middel tot verlossing bepleiten; de tweede omvat al diegenen die de voorkeur geven aan een zuiver intellectuele 
methode fde zogenaamde "directe weg"), waarbij degene die deze methode volgt wordt bevrijd van alle wetten, wat ze 
ook zijn. Het is verre van een perfect waterdichte scheidingswand die de leden van deze twee systemen van elkaar 
scheidt. Weinig religieuzen die gehecht zijn aan de eerste erkennen niet dat het deugdzame leven en de discipline van 
de monastieke observaties, hoe uitstekend en in veel gevallen onmisbaar ook, slechts een eenvoudige voorbereiding op 
een hogere weg vormen. De aanhangers van het tweede systeem geloven zonder uitzondering allemaal ten volle in de 
gunstige effecten van een strikte trouw aan de morele wetten en de wetten die speciaal voor de leden van de Sangha 
(boeddhistische gemeenschap) zijn opgelegd. Bovendien is iedereen het er ook unaniem over eens dat de eerste van de 
twee methoden het meest aan te bevelen is voor de meeste mensen" (Alexandra David-Néel, Le Thibet mystique, in de 
Revue de Paris, 15 februari 1928). Wij hebben getracht deze passage letterlijk weer te geven, hoewel sommige van de 
gebruikte uitdrukkingen enige terughoudendheid vereisen: er zijn dus geen twee "systemen”, die elkaar als zodanig 
noodzakelijkerwijs wederzijds uitsluiten, maar de rol van de contingente middelen, namelijk die van de riten en de 
vieringen van allerlei aard en hun ondergeschiktheid aan de zuiver intellectuele weg, zijn zeer duidelijk omschreven, en 
wel op een manier die precies overeenkomt met de leer van de Hindoeïstische doctrine over hetzelfde onderwerp. 

17 We denken dat het bijna overbodig is om eraan te herinneren dat we dit woord altijd in die zin opvatten dat het 
verwijst naar pure intelligentie en supranationale kennis. 

18 Het is niet zo dat het legitiem is om de betekenis van het woord "geestelijke" uit te breiden zoals Julien Benda deed in 
zijn boek La Trahison des Clercs, omdat deze uitbreiding de veronachtzaming impliceert van een fundamenteel 
onderscheid, dat van "heilige kennis" en "profane kennis"; spiritualiteit en intellectualiteit hebben zeker niet dezelfde 
betekenis voor de heer. Benda alleen voor ons, en hij brengt in het veld dat hij beschrijft als geestelijk veel dingen die in 
onze ogen zuiver stoffelijk en menselijk zijn, wat ons er bovendien niet van mag weerhouden om te erkennen dat er in 
zijn boek in veel opzichten zeer interessante en eerlijke overwegingen staan. 

19 Het onderscheid dat in het katholicisme wordt gemaakt tussen de "Onderwijskerk" en de "Onderwijskerk" zou juist 
een onderscheid moeten zijn tussen "zij die weten" en "zij die geloven"; dat is het in principe, maar is het in de huidige 
stand van zaken in feite nog steeds zo? Wij beperken ons tot het stellen van de vraag, omdat het niet aan ons is om deze 
op te lossen, noch hebben wij de middelen om deze op te lossen; hoewel er vele aanwijzingen zijn dat het antwoord 
negatief zou moeten zijn, beweren wij niet dat wij volledig op de hoogte zijn van de huidige organisatie van de 
katholieke Kerk en kunnen wij alleen maar de wens uiten dat er binnenin nog steeds een centrum bestaat waar niet 
alleen de "letter", maar ook de "geest" van de traditionele doctrine volledig bewaard wordt. 
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te ontvangen, het op een hiërarchische manier te verdelen naar gelang van de 
intellectuele capaciteiten van elke persoon. Alle kennis van deze orde heeft dus haar 
oorsprong in het priesterlijke onderwijs, dat het orgaan is van haar regelmatige 
overdracht; en wat meer bijzonder gereserveerd lijkt te zijn voor het priesterschap, 
vanwege haar karakter van zuivere intellectualiteit, is het bovenste deel van de leer, 
dat wil zeggen de kennis van de beginselen zelf, terwijl de ontwikkeling van bepaalde 
toepassingen beter geschikt is voor de bekwaamheden van andere mensen, die door 
hun eigen functies rechtstreeks en voortdurend in contact komen met de 
geopenbaarde wereld, dat wil zeggen met het domein waarop deze toepassingen 
betrekking hebben. Daarom zien we bijvoorbeeld in India dat sommige secundaire 
takken van de leer specifieker zijn bestudeerd door de Kshatriya's, terwijl de 
Brahmanen er slechts een zeer relatief belang aan hechten, terwijl hun aandacht 
voortdurend gericht is op de orde van transcendente en onveranderlijke principes, 
waarvan al het andere slechts toevallige gevolg is, of, als we de dingen in de 
tegenovergestelde richting nemen, op het hoogste doel ten aanzien waarvan al het 
overige slechts voorwaardelijke en ondergeschikte middel is 20 . Er zijn zelfs 
traditionele boeken die speciaal bedoeld zijn voor het gebruik van de Kshatriya's, 
omdat ze leerstellige aspecten hebben die aangepast zijn aan hun eigen aard 21 ; er zijn 
"traditionele wetenschappen" die bijzonder geschikt zijn voor de Kshatriya's, terwijl 
zuivere metafysica het domein van de Brahmanen is 22 . Deze toepassingen of 
aanpassingen maken ook deel uit van de heilige kennis die in zijn geheel wordt 
beoogd, en hoewel de priesterkaste er niet rechtstreeks in geïnteresseerd is voor 
zichzelf, is het toch haar werk, aangezien alleen zij bevoegd is om te controleren of 
ze volledig in overeenstemming zijn met de beginselen. Alleen kan het gebeuren dat 
de Kshatriya's, als ze in opstand komen tegen het geestelijk gezag, de relatieve en 
ondergeschikte aard van deze kennis negeren, dat ze het tegelijkertijd beschouwen als 
hun eigen eigendom en ontkennen het te hebben ontvangen van de Brahmanen, en dat 
ze uiteindelijk zelfs zo ver gaan dat ze het superieur claimen ten opzichte van 
degenen die het exclusieve bezit van de laatste zijn. Wat hieruit voortvloeit, in de 
opvattingen van de weerzinwekkende Kshatriya's, is de omkering van de normale 
verhoudingen tussen de principes en hun toepassingen, of soms zelfs, in de meest 
extreme gevallen, de zuivere en eenvoudige ontkenning van elk transcendente 
principe; Het is dus in alle gevallen de vervanging van "fysica" door "metafysica" 
door "metafysica", door het horen van deze woorden in strikt etymologische zin, of, 


20 We hebben elders al de gelegenheid gehad om een zaak te melden waarop onze woorden hier van toepassing zijn: 
terwijl de Brahmanen zich altijd vrijwel uitsluitend, althans voor hun persoonlijk gebruik, hebben gewijd aan de 
onmiddellijke verwezenlijking van de uiteindelijke "Be vrij ding", hebben de Kshatriya's bij voorkeur de studie 
ontwikkeld van geconditioneerde en overgangsstaten die overeenkomen met de verschillende stadia van de twee 

3de 

"gemanifesteerde wereldpaden", genaamd dêva-yana en pitri-yana (de Mens en zijn toekomst volgens de Vêddnta, 
editie, ch. XXI). 

21 Dit is het geval in India met de Itihdsa's en Purdna's , terwijl de studie van de Veda naar behoren de Brahmanen 
aangaat, omdat dit het principe van alle heilige kennis is; bovendien zullen we verder zien dat het onderscheid van de 
studieobjecten die geschikt zijn voor de twee kasten in het algemeen overeenkomt met dat van de twee delen van de 
traditie die in de Hindoeïstische doctrine Shruti en Smriti worden genoemd. 

22 We hebben het altijd over de Brahmanen en Kshatriya's als geheel; als er individuele uitzonderingen zijn, tasten ze 
het principe zelf van de kasten niet aan, en ze bewijzen alleen maar dat de toepassing van dit principe slechts bij 
benadering kan zijn, vooral in de omstandigheden van de Kali-Yuga. 
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met andere woorden, wat men "naturalisme" kan noemen, zoals we 23 later nog beter 
zullen zien. 


Vanuit dit onderscheid, in heilige of traditionele kennis, van twee ordes die in 
het algemeen kunnen worden omschreven als die van principes en die van 
toepassingen, of, volgens wat we zojuist hebben gezegd, als de "metafysische" orde 
en de "fysieke" orde, is in de oude mysteries, zowel in het Westen als in het Oosten, 
het onderscheid afgeleid van wat de "grote mysteries" en de "kleine mysteries" 
werden genoemd, die in wezen de kennis van de natuur en deze de kennis van wat 
voorbij de natuur is 24 . Ditzelfde onderscheid kwam precies overeen met dat van de 
"priesterlijke inwijding" en de "koninklijke inwijding", dat wil zeggen, de kennis die 
in deze twee soorten van mysteries werd onderwezen was de kennis die nodig werd 
geacht voor de uitoefening van de respectievelijke functies van de Brahmanen en de 
Kshatriya's, of wat het equivalent van deze twee kasten was in de instellingen van de 
verschillende volkeren 25 ; maar het is natuurlijk het priesterschap dat door zijn 
leerfunctie ook beide inwijdingen heeft gegeven en zo de effectieve legitimiteit heeft 
verzekerd, niet alleen van zijn eigen leden, maar ook van die van de kaste waartoe de 
wereldlijke macht behoorde; en het is van daaruit, zoals we zullen zien, dat het 
"goddelijk recht" van de koningen verdergaat 26 . Als dat zo is, dan is dat omdat het 
bezit van de "grote mysteries" a fortiori en als "bijkomend" dat van de "kleine 
mysteries" impliceert; omdat elk gevolg en elke toepassing is vervat in het principe 
van waaruit het voortkomt, omvat de superieure functie "bij uitstek" de 
mogelijkheden van de inferieure functies 27 ; dit is noodzakelijkerwijs het geval in elke 
ware hiërarchie, d.w.z. gebaseerd op de aard van de wezens zelf. 


23 Hoewel we het hier hebben over Brahmanes en Kshatriya's, omdat het gebruik van deze woorden de uitdrukking van 
de dingen in kwestie aanzienlijk vergemakkelijkt, moet worden begrepen dat alles wat we hier zeggen niet alleen op 
India van toepassing is; en dezelfde opmerking zal gelden wanneer we deze zelfde termen op deze manier gebruiken 
zonder uitdrukkelijk te verwijzen naar de traditionele Hindoeïstische vorm; bovendien zullen we het hier iets later 
uitvoeriger toelichten. 

24 Vanuit een iets ander gezichtspunt, maar toch nauw verwant aan deze, kan ook gezegd worden dat de "kleine 
mysteries" alleen betrekking hebben op de mogelijkheden van de menselijke staat, terwijl de "grote mysteries" 
betrekking hebben op de bovenmenselijke staten; door de realisatie van deze mogelijkheden of deze staten leiden ze 
respectievelijk tot het "Aards Paradijs" en het "Hemelparadijs", zoals Dante zegt in een tekst uit De Monarchia , die we 
hieronder aanhalen; en men mag niet vergeten dat, zoals dezelfde Dante duidelijk stelt in zijn Goddelijke Komedie, en 
zoals we later nog steeds de gelegenheid zullen hebben om dit te herhalen, het "Aardse Paradijs" in werkelijkheid alleen 
moet worden beschouwd als een stap op weg naar het "hemelse Paradijs". 

25 In het oude Egypte, waarvan de grondwet duidelijk "theocratisch" was, lijkt het erop dat de koning op grond van zijn 
inwijding in de mysteries als gelijkgesteld aan de priesterkaste werd beschouwd, en dat zelfs hij soms onder de leden 
van deze kaste werd meegenomen, althans dat is wat Plutarch beweert: "Koningen werden gekozen uit priesters of 
krijgers omdat deze twee klassen, de ene vanwege hun moed, de andere vanwege hun wijsheid, een bijzondere achting 
en aandacht genoten. Toen de koning uit de krijgersklasse werd getrokken, ging hij meteen na zijn verkiezing in de 
priesterklas; hij werd vervolgens ingewijd in deze filosofie, waar zoveel dingen, onder formules en mythes die de 
waarheid in een duistere verschijning verpakte en zich door transparantie manifesteerde, verborgen waren" ( Isis en 
Osiris, 9, Mario Meunier vertaling). Opgemerkt moet worden dat het einde van deze passage een zeer expliciete 
aanduiding bevat van de dubbele betekenis van het woord "openbaring" (vgl. De Koning van de Wereld, p. 38). 

26 Hieraan moet worden toegevoegd dat in India de derde kaste, de Vaishyas, die een specifieke functie heeft in de 
economische orde, ook wordt toegelaten tot een initiatie die het recht geeft op kwalificaties die de eerste twee van arya 
of "nobel" en dwija of "tweemaal geboren" gemeen hebben; de kennis die er speciaal voor geschikt is, vertegenwoordigt 
in principe slechts een beperkt deel van de "kleine mysteries" zoals we ze zojuist gedefinieerd hebben; maar we hoeven 
hier niet op aan te dringen, aangezien het onderwerp van deze studie alleen de verslagen van de eerste twee kasten in 
aanmerking neemt. 

27 Men kan dus zeggen dat de geestelijke macht "formeel" tot de priesterkaste behoort, terwijl de wereldlijke macht "bij 
uitstek" tot dezelfde priesterkaste en "formeel" tot de koninklijke kaste behoort. Volgens Aristoteles bevatten de hogere 
"vormen" dus "bij uitstek" de lagere "vormen". 


20 



Er is nog een ander punt dat we hier moeten benadrukken, in ieder geval kort 
en zonder het te benadrukken: naast de uitdrukkingen van "priesterlijke inwijding" en 
"koninklijke inwijding", en om het zo te zeggen, vinden we ook de uitdrukkingen van 
"priesterlijke kunst" en "koninklijke kunst", die de uitvoering van de kennis die wordt 
onderwezen in de overeenkomstige inwijdingen aanduiden, met alle "technieken" die 
binnen de respectievelijke gebieden vallen 28 . Deze benamingen zijn lang bewaard 
gebleven in de oude gilden, en de tweede, die van de "koninklijke kunst", heeft zelfs 
een nogal unieke bestemming gehad, omdat ze is overgedragen aan het moderne 
metselwerk, waarin ze uiteraard niet meer bestaat, en ook vele andere termen en 
symbolen, als een miskend overblijfsel uit het verleden. De benaming "priesterlijke 
kunst" is volledig verdwenen, maar het paste duidelijk in de kunst van de bouwers 
van middeleeuwse kathedralen, op dezelfde manier als die van de bouwers van oude 
tempels; maar er moet dan verwarring zijn ontstaan tussen de twee gebieden, door 
een tenminste gedeeltelijk verlies van traditie, zelf een gevolg van de aantasting van 
het tijdelijke op het geestelijke; en zo is de naam "priesterlijke kunst" verloren 
gegaan, waarschijnlijk rond de Renaissanceperiode, die in feite in alle opzichten de 
consumptie van de breuk van de westerse wereld met zijn eigen traditionele 
leerstellingen markeert 29 . 


28 In dit verband moet worden opgemerkt dat onder de Romeinen Janus, die de god van de inwijding in het mysterie 
was, tegelijkertijd de god van Collegia fabrorum was; deze toenadering is vooral van belang in de correspondentie die 
we hier aangeven. - Over de omzetting waarmee elke kunst, evenals elke wetenschap, een echte "inleidende" waarde 
kan krijgen, zie Dante's Esoterie , pp. 12-15. 

29 Sommigen bepaalden de precieze datum van dit verlies van de oude traditie in het midden van de 15e eeuw, wat 
leidde tot de reorganisatie van de broederschappen van de bouwers in 1459 op een nieuwe en nu onvolledige basis. 
Opgemerkt moet worden dat de kerken in deze periode niet langer regelmatig georiënteerd zijn en dat dit feit veel 
belangrijker is dan men op het eerste gezicht zou denken (vgl. De Korting van de Wereld , pp. 96 en 123-124). 
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HOOFDSTUK III 


Kennis en actie 


We hebben hierboven gezegd dat de relaties van de twee geestelijke en 
tijdelijke machten bepaald moeten worden door die van hun respectieve domeinen; 
dus, teruggebracht tot het principe, lijkt de vraag ons heel eenvoudig, omdat het in 
feite niets anders is dan die van de relaties van kennis en actie. Men zou hiertegen 
bezwaar kunnen maken door te zeggen dat volgens wat wij zojuist beschreven 
hebben, de houders van de wereldlijke macht normaal gesproken ook over een 
bepaalde kennis moeten beschikken; maar deze kennis heeft niet alleen betrekking op 
het niet alleen bezitten en van het geestelijk gezag ontvangen, maar ook op de 
toepassing van de leer en niet op de beginselen zelf; het is dus strikt genomen slechts 
een kennis door deelname. De kennis bij uitstek, de enige kennis die deze naam in de 
volheid van haar betekenis werkelijk verdient, is de kennis van de principes, ongeacht 
een willekeurige toepassing, en het is deze kennis die uitsluitend toebehoort aan hen 
die het spirituele gezag bezitten, want er is niets in deze kennis dat van een tijdelijke 
orde is, zelfs niet begrepen in de breedste zin van het woord. Anderzijds, wanneer we 
overgaan tot toepassingen, verwijzen we naar deze temporele orde, omdat kennis niet 
langer alleen op zichzelf en voor zichzelf wordt beschouwd, maar in zoverre dat ze 
het recht geeft om te handelen; en dat is in die mate noodzakelijk voor diegenen wier 
eigenlijke functie voornamelijk op het gebied van handelen ligt. 

Het is duidelijk dat de temporele macht, in haar verschillende militaire, 
juridische en administratieve vormen, volledig betrokken is bij het handelen; het is 
dus juist door haar toeschrijvingen, opgesloten binnen dezelfde grenzen als deze, dat 
wil zeggen binnen de grenzen van de wereld die goed "menselijk" te noemen zijn, 
door het begrijpen van de mogelijkheden die in deze term veel ruimer zijn dan de 
mogelijkheden die het meest gebruikelijk zijn. Integendeel, de geestelijke autoriteit is 
volledig gebaseerd op kennis, omdat, zoals we hebben gezien, haar essentiële functie 
het behoud en de leer van de leer is, en haar gebied is onbegrensd als waarheid zelf 30 ; 


30 Volgens de Hindoeïstische leer worden de drie termen "Waarheid, Kennis, Oneindig" geïdentificeerd in het Opperste 
Principe: dit is de betekenis van de Satyam Jnanam Anantam Brahma formule. 
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wat er door de aard zelf van de dingen aan haar is voorbehouden, wat zij niet kan 
communiceren met mensen wier functies van een andere orde zijn, en dit omdat hun 
mogelijkheden deze niet omvatten, is transcendente en "opperste" 31 kennis, die verder 
gaat dan het "menselijke" domein en zelfs, meer in het algemeen, de gemanifesteerde 
wereld, dat wat niet langer "fysiek" is, maar "metafysisch" in de etymologische 
betekenis van dat woord. Het moet duidelijk zijn dat dit niet een wens van de 
priesterkaste is om de kennis van bepaalde waarheden voor zichzelf te houden, maar 
een noodzaak die rechtstreeks voortvloeit uit de verschillen in de natuur die er tussen 
de wezens bestaan, verschillen die, zoals we al hebben gezegd, de bestaansreden en 
het fundament van het onderscheid tussen kasten zijn. Mannen die gemaakt zijn om 
te handelen zijn niet gemaakt voor pure kennis, en in een samenleving die op een echt 
traditionele basis is gevormd, moet iedereen de functie vervullen waarvoor hij 
werkelijk "gekwalificeerd" is; anders is alles slechts verwarring en wanorde, geen 
enkele functie wordt vervuld zoals het zou moeten zijn, en dat is precies wat er in de 
huidige tijd gebeurt. 

We zijn ons er terdege van bewust dat de overwegingen die we hier 
uiteenzetten door deze verwarring alleen maar heel vreemd kunnen lijken in de 
moderne westerse wereld, waar wat we "spiritueel" noemen meestal slechts in zeer 
geringe mate te maken heeft met het strikt leerstellig standpunt en met de duidelijke 
kennis van alle eventualiteiten. We kunnen zelfs een nogal merkwaardige opmerking 
maken over dit onderwerp: Wij zijn vandaag de dag niet langer tevreden met het 
onderscheid tussen het geestelijke en het wereldlijke, zoals dat legitiem en zelfs 
noodzakelijk is, maar we hebben de pretentie om ze radicaal te scheiden; en het 
gebeurt precies dat de twee ordes nooit gemengd zijn zoals ze nu zijn, en dat, 
bovenal, de tijdelijke bekommernissen nog nooit zo veel hebben beïnvloed wat er 
absoluut onafhankelijk van zou moeten zijn; het is ongetwijfeld onvermijdelijk dat dit 
het geval is, juist vanwege de omstandigheden van onze tijd, en dat we dat elders 
hebben beschreven. Om misverstanden te voorkomen, moeten we daarom duidelijk 
maken dat wat we hier zeggen alleen betrekking heeft op wat we hierboven spirituele 
autoriteit in haar zuiverste vorm noemden, en dat we moeten oppassen dat we er geen 
voorbeelden van om ons heen zoeken. We zouden zelfs, als we dat willen, kunnen 
denken dat dit slechts een theoretisch en op de een of andere manier "ideaal" type is, 
hoewel, om eerlijk te zijn, deze manier van kijken niet helemaal van onszelf is; we 
erkennen dat in feite, in historische toepassingen, altijd tot op zekere hoogte rekening 
moet worden gehouden met onvoorziene omstandigheden, maar we nemen alleen de 
beschaving van het moderne Westen in aanmerking voor wat ze is, dat wil zeggen, 
voor een afwijking en een anomalie, die wordt verklaard door haar correspondentie 
met de laatste fase van de Kali-Yuga. 

Maar laten we terugkomen op de relatie tussen kennis en actie; we hebben al 
de gelegenheid gehad om deze kwestie met enige ontwikkeling aan te pakken 32 , en 
daarom zullen we hier niet alles herhalen wat we toen hebben gezegd; maar het is 

31 In India wordt kennis ( vidyd ), naar gelang van haar doel of domein, onderscheiden in "opperste" {para) en "niet- 
bovenste" ( apara). 

32 De moderne wereldcrisis, hoofdstuk III. 
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niettemin van essentieel belang om ten minste de meest essentiële punten in 
herinnering te roepen. Wij hebben de tegenstelling tussen Oost en West, in de huidige 
situatie, beschouwd als tot dit te kunnen worden herleid: het Oosten handhaaft de 
superioriteit van de kennis boven de actie, terwijl het moderne Westen integendeel de 
superioriteit van de actie boven de kennis bevestigt, terwijl het moderne Westen juist 
de superioriteit van de actie boven de kennis bevestigt, terwijl het niet zo ver gaat als 
de volledige ontkenning daarvan; we zeggen alleen het moderne Westen, omdat het 
in de oudheid en de Middeleeuwen heel anders was. Alle traditionele doctrines, of het 
nu Oost- of Westers is, bevestigen unaniem de superioriteit en zelfs de transcendentie 
van de kennis over het handelen, waarbij het fungeert als de "immobiele motor" van 
Aristoteles, wat natuurlijk niet betekent dat het handelen niet ook zijn legitieme 
plaats en belang in zijn orde heeft, maar deze orde is slechts een van de menselijke 
eventualiteiten. Verandering zou onmogelijk zijn zonder een beginsel dat het 
uitgangspunt is en dat door het feit dat het zijn beginsel is, niet kan worden 
onderworpen aan het, dus het is noodzakelijkerwijs "immobiel", het middelpunt van 
het "wiel der dingen"; evenzo kan het handelen, dat tot de wereld van de verandering 
behoort, niet zijn beginsel op zich hebben; de hele realiteit waaruit het vatbaar is, put 
het uit een beginsel dat buiten zijn domein ligt en dat alleen in de kennis kan worden 
gevonden. Dit alleen al maakt het mogelijk om de wereld van de verandering of het 
"worden" en de beperkingen die inherent zijn aan de wereld van de verandering of 
het "worden" te verlaten, en, wanneer deze de onveranderlijke wereld bereikt, wat het 
geval is van de principiële of metafysische kennis, die bij uitstek kennis is, 33 bezit zij 
zelf onveranderlijkheid, omdat alle ware kennis in wezen de identificatie is met haar 
doel. Het geestelijk gezag, juist omdat het deze kennis impliceert, bezit ook op zich 
onveranderlijkheid; de wereldlijke macht daarentegen is onderworpen aan alle 
wisselvalligheden van het contingent en de overgangsmacht, tenzij een hoger 
principe haar, voor zover verenigbaar met haar aard en karakter, de stabiliteit 
meedeelt die zij op eigen kracht niet kan hebben. Dit principe kan slechts het principe 
van de geestelijke autoriteit zijn; de wereldlijke macht heeft dus een toewijding van 
haar nodig om te overleven; het is deze toewijding die haar legitimiteit, dat wil 
zeggen haar overeenstemming met de orde der dingen zelf, maakt. Dat was de raison 
d'être van de "koninklijke inwijding", die we in het vorige hoofdstuk hebben 
gedefinieerd; en het is daarin dat het "goddelijk recht" van de koningen goed bestaat, 
of wat de Verre Oosterse traditie het "mandaat van de Hemel" noemt: het is de 
uitoefening van de wereldlijke macht door middel van een delegatie van geestelijk 
gezag, waartoe deze macht "bij uitstek behoort", zoals we het toen hebben 
uitgelegd 34 . Evenzo is elke wereldlijke macht, die zijn ondergeschiktheid aan het 
geestelijk gezag negeert, even ijdel en illusoir; los van zijn principe kan hij slechts op 
een wanordelijke manier worden uitgeoefend en zal hij onvermijdelijk tot zijn verlies 
leiden. 

Aangezien we zojuist over het "mandaat van de hemel" hebben gesproken, is 


33 Aan de andere kant is "fysieke" kennis slechts kennis van de wetten van verandering, wetten die slechts een 
weerspiegeling zijn van transcendente principes in de natuur; dit alles is niets meer dan het domein van verandering; 
bovendien geven zowel het Latijnse natura als het Griekse <pt>Giq uitdrukking aan het idee van "worden". 

34 Daarom heeft het woord melek , dat in het Hebreeuws en Arabisch "koning" betekent, tegelijkertijd, en zelfs in de 
eerste plaats, de betekenis van "gezonden". 
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het niet irrelevant om hier te vermelden hoe dit mandaat volgens Confucius zelf 
moest worden vervuld: "De oude vorsten hadden zich er eerder voor ingezet, om de 
natuurlijke deugden in het hart van alle mensen te laten schitteren, om elk van hun 
vorstendom goed te besturen. Om hun vorstendommen goed te besturen, zetten ze 
hun families vroeger in goede orde. Om hun families in orde te brengen, werkten ze 
aan het perfectioneren van zichzelf. Om zichzelf te perfectioneren, regelden ze 
vroeger de bewegingen van hun harten. Om de bewegingen van hun harten te 
reguleren, maakten ze vroeger hun wil perfect. Om hun wil perfect te maken, hebben 
ze hun kennis zo veel mogelijk ontwikkeld. Je ontwikkelt je kennis door de aard van 
de dingen te onderzoeken. De aard van de dingen die een onderzocht geloof, kennis 
bereikt zijn hoogste graad. De kennis die zijn hoogste graad heeft bereikt, wordt de 
wil perfect. Omdat de wil perfect is, worden de bewegingen van het hart geregeld. De 
bewegingen van het hart worden geregeld, de hele man is vrij van gebreken. Na het 
corrigeren van jezelf, stel je orde in de familie. Aangezien de orde in de familie 
regeert, wordt het prinsdom goed bestuurd. Aangezien het vorstendom goed bestuurd 
werd, genoot het hele rijk al snel van vrede 35 . We moeten erkennen dat er een 
opvatting van de rol van de soeverein bestaat die aanzienlijk verschilt van het idee dat 
men in het moderne Westen kan hebben, en die het anders moeilijk maakt om die rol 
te vervullen, maar die haar ook een heel andere reikwijdte geeft; en we zullen in het 
bijzonder opmerken dat kennis uitdrukkelijk wordt aangeduid als de eerste 
voorwaarde voor het vestigen van orde, zelfs in het tijdsdomein. 

Het is nu gemakkelijk te begrijpen dat de omkering van de relaties van kennis 
en actie in een beschaving een gevolg is van de usurpatie van de suprematie van de 
heerschappij door de wereldlijke macht; inderdaad, de wereldlijke macht moet dan 
beweren dat er geen domein is dat superieur is aan zijn eigen domein, en dat is 
precies dat van de actie. Maar als de dingen daar blijven, gaan ze nog niet zover dat 
we ze nu zien en dat de kennis niet alle waarde wordt ontzegd; daarvoor moeten de 
Kshatriya's zelf door de lagere kasten van hun macht zijn beroofd 36 . Zoals we eerder 
al hebben aangegeven, hebben de Kshatriya's, zelfs opstandig, de neiging om een 
afgeknotte doctrine te beweren, vervormd door onwetendheid of ontkenning van alles 
wat verder gaat dan de "fysieke" orde, maar waarin nog steeds enige echte, zij het 
inferieure, kennis aanwezig is; ze kunnen zelfs beweren dat ze deze onvolledige en 
onregelmatige doctrine als de uitdrukking van de ware traditie af te geven. Dit is een 
houding die weliswaar afkeurenswaardig is in het licht van de waarheid, maar die nog 
niet verstoken is van een zekere grootsheid 37 ; bovendien zijn termen als "adel", 
"heldendom" en "eer" in hun oorspronkelijke betekenis niet de aanduiding van de 
kwaliteiten die in wezen inherent zijn aan de aard van de Kshatriya's? Aan de andere 


35 Ta-hio, deel 1, vertaling door pater Couvreur. 

36 In het bijzonder kan het overheersende belang dat wordt gehecht aan economische overwegingen, een zeer opvallend 
kenmerk van onze tijd, worden gezien als een teken van de overheersing van de Vaishyas, waarvan het equivalent in de 
westerse wereld bij benadering wordt vertegenwoordigd door de bourgeoisie, en het is inderdaad deze laatste die sinds 
de revolutie heeft gedomineerd. 

37 Deze houding van de opstandige Kshatriya's kan heel nauwkeurig worden gekarakteriseerd door de benaming 
"Lucifericanisme", die niet verward moet worden met "Satanisme", hoewel er ongetwijfeld een zeker verband bestaat 
tussen beide: "Lucifericanisme" is de weigering om een hogere autoriteit te erkennen; "Satanisme" is de omkering van 
de normale verhoudingen van de hiërarchische orde; en dit is vaak het gevolg van die orde, omdat Lucifer na de val 
ervan Satan werd. 


25 



kant, wanneer de elementen die overeenkomen met de sociale functies van een lagere 
orde erin slagen om op hun beurt te domineren, verdwijnt alle traditionele doctrine, 
zelfs verminkt of veranderd, volledig; er is niet langer zelfs maar het geringste 
overblijfsel van de "heilige wetenschap", en het is de heerschappij van de "profane 
kennis", d.w.z. de onwetendheid, die zichzelf voor de wetenschap neemt en zich in 
haar leegte tevreden stelt. Dit alles kan in deze paar woorden worden samengevat: de 
suprematie van de Brahmanen handhaaft de leerstellige orthodoxie; de opstand van 
de Kshatriya's brengt heterodoxie met zich mee; maar met de heerschappij van de 
lagere kasten is het intellectuele nacht, en dat is waar het Westen zich vandaag de dag 
bevindt, die zijn eigen duisternis over de hele wereld dreigt te verspreiden. 

We kunnen bekritiseerd worden voor het feit dat we spreken alsof er overal kasten 
zijn, en voor het feit dat we ons ten onrechte uitbreiden naar alle sociale 
organisatiebenamingen die alleen geschikt zijn voor die van India; en toch, aangezien 
deze benamingen in totaal functies aanduiden die noodzakelijkerwijs in elke 
samenleving voorkomen, geloven we niet dat deze uitbreiding misbruik is. Het is waar 
dat kaste niet alleen een functie is, het is ook, en vooral, wat in de aard van de 
menselijke individuen hen in staat maakt om deze functie bij voorkeur te vervullen; maar 
deze verschillen in aard en aanleg bestaan ook overal waar er mensen zijn. Het verschil 
tussen een samenleving met kasten, in de ware zin van het woord, en een samenleving 
zonder kasten is dat er in de eerste een normale overeenkomst bestaat tussen de aard van 
het individu en de functies die het individu uitoefent, behoudens slechts 
toepassingsfouten die slechts uitzonderingen zijn, terwijl in het laatste geval een 
dergelijke overeenkomst niet bestaat, of althans slechts toevallig voorkomt; en het laatste 
is het geval wanneer de sociale organisatie een traditionele basis mist 38 . In normale 
gevallen is er altijd wel iets vergelijkbaars te vinden met het instituut van kasten, met de 
aanpassingen die nodig zijn voor de specifieke omstandigheden van een bepaald volk; 
maar de organisatie die we in India vinden is het meest complete type, als een toepassing 
van de metafysische doctrine op de menselijke orde, en deze reden alleen al zou 
voldoende zijn om de taal die we hebben aangenomen te rechtvaardigen, in plaats van 
elke andere taal die we zouden hebben aangenomen van instellingen die, door hun meer 
gespecialiseerde vorm, een veel beperkter toepassingsgebied hebben, en bijgevolg niet in 
staat zijn om dezelfde mogelijkheden te bieden voor de uitdrukking van bepaalde zeer 
algemene waarheden 39 . Er is nog een andere, niet te verwaarlozen reden, en die is deze: 
is het zeer opmerkelijk dat de sociale organisatie van de Westerse Middeleeuwen precies 
was gemodelleerd naar de verdeling van de kasten, de geestelijkheid die correspondeert 
met de Brahmanen, de adel van de Kshatriya's, de derde staat van de Vaishya's, en de 
lijfeigenen van de Shüdras; het waren geen kasten in de volle betekenis van het 
woord, maar dit toe val, dat zeker niet toevallig is, maakt het niet gemakkelijker om 
termen om te zetten van de ene naar de andere van deze twee gevallen; en deze 


38 Het is nauwelijks nodig om erop te wijzen dat sociale "klassen", zoals we die vandaag de dag in het Westen 
begrijpen, niets gemeen hebben met echte kasten en hoogstens een soort waardeloze en betekenisloze namaak zijn, die 
op geen enkele manier gebaseerd is op het verschil in mogelijkheden die de aard van de individuen met zich meebrengt. 

39 De reden hiervoor is dat de Hindoeïstische doctrine, een van de traditionele doctrines die tot op de dag van vandaag 
bewaard zijn gebleven, de doctrine is die het meest direct lijkt voort te vloeien uit de oertraditie; maar het is een punt 
waarop we hier niet op hoeven te staan. 


26 



opmerking zal zijn toepassing vinden in de historische voorbeelden die we later 
zullen moeten overwegen. 
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HOOFDSTUK IV 


Respectieve natuur 
van de Brahmanen en de Kshatriya's... 


Wijsheid en kracht zijn de respectievelijke eigenschappen van de Brahmanen 
en de Kshatriya's, of, als men de voorkeur geeft aan spirituele autoriteit en tijdelijke 
macht; en het is interessant op te merken dat, onder de oude Egyptenaren, het 
symbool van de Sfinx, in een van zijn betekenissen, precies deze twee eigenschappen 
verenigde, beschouwd volgens hun normale verhoudingen. Inderdaad, het menselijk 
hoofd kan worden beschouwd als een vertegenwoordiger van wijsheid, en het 
lichaam van de leeuw als kracht; het hoofd is de spirituele autoriteit die regisseert, en 
het lichaam is de tijdelijke kracht die handelt. Het moet ook worden opgemerkt dat de 
Sfinx altijd in rust is vertegenwoordigd, waarbij de tijdelijke kracht hier in de "niet- 
werkende" staat wordt genomen in zijn spirituele principe waar het "bij uitstek" is 
ingesloten, dus alleen als een mogelijkheid tot actie, of, nog beter, in het goddelijke 
principe dat het spirituele en het tijdelijke verenigt, dat buiten hun 
onderscheidingsteken valt en de gemeenschappelijke bron is van waaruit ze beiden 
voortkomen, maar de eerste direct en de tweede indirect en door de eerste. Elders 
vinden we een verbaal symbool dat door zijn hiëroglifische constitutie een exact 
equivalent is van dat symbool: het is de naam van de Druïden, die de druïden heet, 
waar de eerste wortel kracht betekent, en de tweede wijsheid 40 ; en de vereniging van 
de twee attributen in deze naam, evenals die van de twee elementen van de Sfinx in 
één en hetzelfde wezen, naast het feit dat het koningschap impliciet vervat zit in het 
priesterschap, is ongetwijfeld een herinnering aan de verre tijden toen de twee 
machten nog verenigd waren, in de staat van het oeroude gebrek aan onderscheiding, 


40 Deze naam heeft een dubbele betekenis, die verwijst naar een andere symboliek: dru of deru, zoals de Latijnse robur , 
verwijst naar zowel kracht als eik (in het Grieks öpuq); aan de andere kant is emp, net als in het Sanskriet, wijsheid of 
kennis, gelijkgesteld aan visie, maar het is ook maretak; zo is dru-vid de maretak van de eik, die inderdaad een van de 
belangrijkste symbolen van het Druïdisme was, en tegelijkertijd is het de man in wie de wijsheid wordt ondersteund 
door kracht. Bovendien bevat de drumwortel, zoals gezien in de equivalente Sanskriet vormen dhnt en dhri, nog steeds 
het idee van stabiliteit, wat ook een van de betekenissen is van het symbool van de boom in het algemeen en de eik in 
het bijzonder; en dit gevoel van stabiliteit komt hier precies overeen met de houding van de Sfinx in rust. 
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in hun gemeenschappelijke en opperste principe 41 . 


Aan dit opperste principe van de twee machten hebben we al een speciale 
studie gewijd 42 : we hebben vervolgens aangegeven hoe het onzichtbaar en verborgen 
was geworden voor het zichtbare, zoals het aanvankelijk was, en hoe het zich aan de 
"buitenwereld" had onttrokken toen het zich van zijn oertoestand terugtrok, die 
noodzakelijkerwijs moest leiden tot de schijnbare scheiding van de twee machten. 
We hebben ook laten zien hoe dit principe, waarnaar wordt verwezen door 
verschillende namen en symbolen, in alle tradities wordt gevonden en hoe het met 
name in de joods-christelijke traditie voorkomt onder de figuren van Melchissedec en 
de Koningen. We zullen ons er alleen maar aan herinneren dat in het christendom de 
erkenning van dit unieke principe altijd blijft bestaan, althans in theorie, en wordt 
bevestigd door het feit dat de twee priesterlijke en koninklijke functies als 
onafscheidelijk van elkaar worden beschouwd in de persoon van Christus zelf. Vanuit 
een bepaald oogpunt kunnen deze twee functies, in relatie tot hun principe, bovendien 
worden beschouwd als op de een of andere manier complementair, en dan, hoewel 
het tweede, eigenlijk, zijn directe principe heeft in de eerste, is er toch tussen hen, in 
hun eigenlijke onderscheid, een soort van correlatie. Met andere woorden, aangezien 
het priesterschap gewoonlijk niet gepaard gaat met de effectieve uitoefening van het 
koningschap, moeten de respectieve vertegenwoordigers van het priesterschap en het 
koningschap hun macht putten uit een gemeenschappelijke bron, die 'buiten de 
kasten' ligt; het hiërarchische verschil tussen hen is dat het priesterschap zijn macht 
rechtstreeks van deze bron krijgt, waarmee het door zijn aard zelf in direct contact 
staat, terwijl het koninklijk huis, vanwege het meer uiterlijke en strikt aardse karakter 
van zijn functie, alleen zijn eigen macht kan krijgen door het priesterschap. Hij speelt 
werkelijk de rol van "bemiddelaar" tussen hemel en aarde; en het is niet zonder reden 
dat de volheid van het priesterschap in de westerse tradities de symbolische naam 
"pontificaat" heeft gekregen, want, zoals de heilige Bemard zegt, "de paus, zoals de 
etymologie van zijn naam aangeeft, is een soort brug tussen God en de mens" 43 . Als 
we dus terug willen keren naar de eerste oorsprong van de twee priesterlijke en 
koninklijke machten, dan moeten we die in de "hemelse wereld" zoeken; dit kan 44 
zowel echt als symbolisch worden begrepen; maar dit is een vraag waarvan de 
ontwikkeling verder zou gaan dan de reikwijdte van deze studie, en als we dit korte 


41 In Egypte was de integratie van de koning in het priesterschap, die we eerder al noemden volgens Plutarch, een 
overblijfsel van deze oude stand van zaken. 

42 De koning van de wereld. 

43 Tractatus de Moribus et Officio episcoporum, III, 9 - In dit opzicht, en met betrekking tot wat we al hebben 
aangegeven over de Sfinx, moet worden opgemerkt dat het Harmakhis of Hormakhutti vertegenwoordigt, de "Heer van 
de twee horizonten", dat wil zeggen, het principe dat de twee gevoelige en bovennatuurlijke werelden, de aardse en de 
bovennatuurlijke werelden, met elkaar verenigt; en dit is een van de redenen waarom, in de begindagen van het 
christendom, het in Egypte als een symbool van Christus werd beschouwd. Een andere reden hiervoor is dat de Sfinx, 
net als de griffioen waarover Dante spreekt, "het dier van twee naturen" is, dat als zodanig de vereniging van de 
goddelijke en menselijke natuur in Christus vertegenwoordigt; en een derde is nog steeds te vinden in het aspect 
waaronder het, zoals we hebben gezegd, de vereniging van de twee geestelijke en tijdelijke machten, priesterlijke en 
koninklijke, in hun opperste principe verschijnt. 

44 Dit is de traditionele opvatting van de "drie werelden", die we elders meermaals hebben uitgelegd: vanuit dit oogpunt 
komt het koningschap overeen met de "aardse wereld", het priesterschap met de "tussenwereld" en hun 
gemeenschappelijk principe met de "hemelse wereld"; maar hieraan moet worden toegevoegd dat, aangezien dit 
principe onzichtbaar is geworden voor de mens, het priesterschap ook naar buiten toe de "hemelse wereld" 
vertegenwoordigt. 
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overzicht hebben gegeven, dan is dat omdat we niet zonder deze gemeenschappelijke 
bron van de twee machten kunnen, in het volgende, soms zinspeelde op deze 
gemeenschappelijke bron. 

Om terug te keren naar wat het uitgangspunt van deze uitweiding was, is het 
duidelijk dat de attributen van wijsheid en kracht respectievelijk verwijzen naar 
kennis en actie; aan de andere kant, in India, wordt nog steeds gezegd, in verband met 
hetzelfde standpunt, dat de Brahmane het type van stabiele wezens is, en dat de 
Kshatriya het type van veranderende wezens is 45 ; Met andere woorden, in de sociale 
orde, die in perfecte overeenstemming is met de kosmische orde, vertegenwoordigt 
de eerste het onveranderlijke element, en de tweede het mobiele element. Ook hier is 
de onveranderlijkheid die van de kennis, die ook merkbaar wordt vertegenwoordigd 
door de onbeweeglijke houding van de man in meditatie; de mobiliteit daarentegen is 
die welke inherent is aan het handelen, vanwege het vergankelijke en tijdelijke 
karakter ervan. Tenslotte, de eigen aard van de Brahmane en die van de Kshatriya 
worden fundamenteel onderscheiden door het overwicht van een andere guna 46 ', zoals 
we elders hebben uitgelegd, voorziet de Hindoeïstische leer in drie guna's, de 
samenstellende kwaliteiten van wezens in al hun manifestatietoestanden: sattwa, de 
overeenstemming met het zuivere wezen van het universele Wezen, dat met 
begrijpelijk licht of kennis wordt geïdentificeerd en als een opwaartse trend wordt 
voorgesteld; raja's, de expansieve impuls, volgens welke het wezen zich in een 
bepaalde staat en op een bepaalde manier, op een bepaald bestaansniveau ontwikkelt; 
en tama's, de duisternis, geassimileerd met onwetendheid, en voorgesteld als een 
neerwaartse trend. De guna's zijn in volmaakt evenwicht in de oeroude 
ongedifferentieerde en elke manifestatie vertegenwoordigt een verstoring van dit 
evenwicht; deze drie elementen zijn in alle wezens, maar in verschillende 
verhoudingen, die de respectievelijke neigingen van deze wezens bepalen. In de aard 
van de Brahmane overheerst het sattwa dat zich richt op de bovenmenselijke staten; 
in die van de Kshatriya is het raja's, die de neiging hebben zich te realiseren wat de 
mogelijkheden van de menselijke staat zijn 47 . De dominantie van sattwa komt 
overeen met die van de intellectualiteit; met de dominantie van raja's, die van wat 
we, bij gebrek aan een betere term, sentimentaliteit kunnen noemen; en dit is opnieuw 
een rechtvaardiging voor wat we hierboven hebben gezegd, dat de Kshatriya niet 
gemaakt is voor pure kennis: de weg die bij hem past is de weg die "toegewijd" 
genoemd zou kunnen worden, als het toegestaan is om zo'n woord te gebruiken om de 
term bhakti van het Sanskriet te gebruiken, als het nog niet perfect genoeg is, dat wil 
zeggen de weg die een element van een emotionele orde als uitgangspunt neemt; en, 
hoewel deze weg buiten de strikt religieuze vormen om wordt gevonden, is de rol van 


45 De verzameling van alle wezens, aldus verdeeld in stabiele en veranderende wezens, wordt in het Sanskriet de 
samengestelde term sthavara-jangama genoemd; aldus zijn allen, naar hun aard, voornamelijk verwant aan de 
Brahmane of de Kshatriya. 

46 De mens en zijn toekomst volgens de Vêdanta, hoofdstuk IV. 

47 De drie guna's komen overeen met symbolische kleuren: wit met sattwa, rood met raja's, zwart met tama's; volgens 
het rapport dat we hier aangeven, symboliseren de eerste twee van deze kleuren ook het spirituele gezag en de tijdelijke 
macht. - Interessant in dit verband is dat het "vaandel" van de koningen van Frankrijk rood was; de daaropvolgende 
vervanging van wit door rood als koninklijke kleurmerken door rood, in zekere zin de toe-eigening van een van de 
attributen van het geestelijke gezag. 
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het emotionele element nergens verder ontwikkeld dan daar, waar het met een 
speciale tint de expressie van de hele doctrine beïnvloedt. 

Deze laatste opmerking onthult het werkelijke doel van deze religieuze 
vormen: ze zijn bijzonder geschikt voor rassen waarvan de aanleg in het algemeen 
vooral gericht is op actie, dat wil zeggen, degenen die, collectief beschouwd, een 
overwicht hebben van het "rajasische" element dat de aard van de Kshatriya's 
kenmerkt. Dit is het geval van de westerse wereld, en daarom, zoals we elders al 
hebben opgemerkt 48 , wordt in India gezegd dat als het Westen zou terugkeren naar 
een normale staat en een normale sociale organisatie zou hebben, er veel Kshatriya's 
zouden zijn, maar weinig Brahmanen; dat is ook de reden waarom religie, in de 
striktste zin van het woord, een strikt westerse aangelegenheid is. Dit verklaart ook 
waarom er in het Westen geen zuivere geestelijke autoriteit lijkt te zijn, of in ieder 
geval geen enkele die zich uitwendig als zodanig doet gelden, met de eigenschappen 
die we in het voorgaande hebben gespecificeerd. Religieuze aanpassing, zoals de 
constitutie van elke andere traditionele vorm, is echter het feit van een ware 
geestelijke autoriteit, in de meest volledige zin van het woord; en deze autoriteit, die 
dan buiten de grenzen van het religieuze verschijnt, kan tegelijkertijd ook iets anders 
op zich blijven, zolang er ware Brahmanen in haar midden zijn, en daarmee bedoelen 
we een intellectuele elite die zich bewust blijft van wat buiten al de specifieke 
vormen, dat wil zeggen de diepe essentie van de traditie, ligt. Voor zo'n elite kan de 
vorm alleen maar een "ondersteunende" rol spelen, en aan de andere kant is het een 
middel om mensen die geen toegang hebben tot pure intellectualiteit bij de traditie te 
betrekken; Maar de laatste zien natuurlijk niets buiten de vorm, hun eigen individuele 
mogelijkheden staan hen niet toe om verder te gaan, en daarom hoeft het geestelijke 
gezag zich aan hen niet in een ander aspect te tonen dan dat wat met hun aard 
overeenkomt 49 , hoewel de leer, ook van buitenaf, altijd door de geest van de hogere 
leer wordt geïnspireerd 50 . Alleen, het kan ook gedaan worden dat, zodra de 
aanpassing is bereikt, degenen die de hoeders van deze traditionele vorm zijn, zich er 
achteraf zelf in opgesloten voelen, omdat ze het effectieve bewustzijn van wat er 
voorbij is, verloren hebben; dit kan ook te wijten zijn aan verschillende 
omstandigheden, en vooral aan de "kaste mix", waardoor er mannen onder hen 
kunnen zijn die in werkelijkheid voornamelijk Kshatriya's zijn; het is gemakkelijk te 
begrijpen, door wat we zojuist hebben gezegd, dat deze zaak vooral in het Westen 
mogelijk is, vooral omdat de religieuze vorm bijzonder geschikt kan zijn. De 
combinatie van intellectuele en sentimentele elementen die deze vorm kenmerkt, 
creëert inderdaad een soort gemengd domein, waar kennis op zich veel minder als 
kennis wordt beschouwd dan in de toepassing ervan op actie; als het onderscheid 
tussen "priesterlijke inwijding" en "koninklijke inwijding" niet op een zeer duidelijke 
en rigoureuze manier wordt gehandhaafd, dan hebben we een tussenliggende grond 
waar allerlei soorten verwarring kan ontstaan, om nog maar te zwijgen van bepaalde 


48 De moderne wereldcrisis, p. 45 ( 2e editie). 

49 Er wordt symbolisch gezegd dat de góden, wanneer zij zich aan de mens voordoen, altijd vormen aannemen die 
verband houden met de aard zelf van degenen aan wie zij zich manifesteren. 

50 Dit is opnieuw het onderscheid, dat we hierboven al hebben genoemd, tussen "zij die het weten" en "zij die geloven". 
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conflicten die zelfs niet denkbaar zouden zijn als de wereldlijke macht zuiver 
spiritueel gezag voor zich had 51 . 


We hoeven hier niet te kijken welke van de twee mogelijkheden die we zojuist 
hebben aangegeven is de mogelijkheid waarmee de religieuze staat van de westerse 
wereld op dit moment overeenkomt, en de reden daarvoor is gemakkelijk te 
begrijpen: een religieuze autoriteit kan niet de verschijning hebben van wat wij 
noemen puur spiritueel gezag, ook al heeft ze de innerlijke realiteit ervan; er was 
zeker een tijd dat ze het wel bezat, maar doet ze dat nog steeds 52 ? Het zou des te 
moeilijker zijn om te zeggen dat, wanneer ware intellectualiteit zo volledig verloren 
gaat als in de moderne tijd, het natuurlijk is dat het bovenste en "innerlijke" deel van 
de traditie steeds meer verborgen en ontoegankelijk wordt, omdat degenen die in staat 
zijn om het te begrijpen slechts een kleine minderheid zijn; we willen, tot het 
tegendeel bewezen is, toegeven dat dit het geval kan zijn en dat het bewustzijn van de 
integrale traditie, met alles wat het impliceert, nog steeds effectief bestaat in een 
aantal van hen, hoe weinig ze ook mogen zijn. Bovendien, zelfs als dit bewustzijn 
volledig was verdwenen, zou het nog steeds het geval zijn dat elke traditionele vorm 
die regelmatig wordt gevormd, alleen al door het behoud van de "brief", beschermd 
tegen elke wijziging, altijd de mogelijkheid behoudt om deze te herstellen, wat zal 
gebeuren als er enkele dagen, onder de vertegenwoordigers van deze traditionele 
vorm, mensen met de vereiste intellectuele vaardigheden zijn. Als we in ieder geval 
over preciezere gegevens op dit punt zouden beschikken, dan zouden we die niet 
openbaar hoeven te maken, tenzij uitzonderlijke omstandigheden ons daartoe zouden 
aanzetten, en dat is de reden waarom: Een autoriteit die alleen religieus is, is echter in 
het ongunstigste geval nog steeds een relatieve geestelijke autoriteit; wij bedoelen dat 
zij, zonder een volledig doeltreffende geestelijke autoriteit te zijn, haar 
deugdzaamheid, die zij van haar oorsprong ontleent aan haar oorsprong, in zich 
draagt en daardoor haar functie buiten haar grenzen altijd kan vervullen 53 ; zij speelt 
dus op legitieme wijze haar rol ten opzichte van de wereldlijke macht, en zij moet als 
zodanig worden beschouwd in haar betrekkingen met haar. Zij die ons standpunt 
begrepen hebben, zullen er geen moeite mee hebben te beseffen dat wij in geval van 


51 Nu de "opperste" kennis vergeten is, blijft er slechts een "niet-bovenste" kennis over, niet langer vanwege een 
opstand van de Kshatriya's zoals we eerder hebben overwogen, maar door een soort intellectuele degeneratie van het 
element dat overeenkomt met de Brahmanen door zijn functie, zo niet door zijn aard; In het laatste geval wordt de 
traditie niet veranderd zoals in het andere geval, maar slechts in haar bovenste gedeelte verminderd; de laatste graad van 
deze ontaarding is die waar er geen effectieve kennis meer is, waar de enige deugdzaamheid van deze kennis overblijft 
dankzij het behoud van de "brief", en waar er niet meer is dan een eenvoudig geloof onder alle mensen zonder 
onderscheid. Daar moet aan worden toegevoegd dat de twee gevallen die we hier theoretisch van elkaar scheiden, in 
feite ook kunnen worden gecombineerd, of in ieder geval tegelijkertijd kunnen voorkomen in dezelfde omgeving en 
elkaar als het ware kunnen conditioneren; maar dat doet er niet toe, omdat we op dit punt niet van plan zijn om op 
concrete feiten van toepassing te zijn. 

52 Deze vraag komt in een andere vorm overeen met de vraag die wij hierboven over de "Onderwijskerk" en de 
"Onderwijskerk" hebben gesteld. 

53 Opgemerkt moet worden dat degenen die aldus de externe functie van de Brahmanen vervullen, zonder werkelijk de 
kwalificaties te hebben, geen usurpatoren voor dit doel zijn, zoals de opstandige Kshatriya's die de plaats van de 
Brahmanen zouden hebben ingenomen om een afwijkende traditie op te zetten; dit is immers slechts een situatie die te 
wijten is aan de ongunstige omstandigheden van een bepaalde omgeving, en die de handhaving van de doctrine in alle 
mogelijke opzichten verenigbaar is met deze voorwaarden waarborgt. Men zou hier altijd, zelfs in de meest ongelukkige 
hypothese, dit woord van het Evangelie kunnen toepassen: "De schriftgeleerden en farizeeën zitten op de preekstoel van 
Mozes, dus observeer en doe alles wat ze je vertellen" (Mattheüs, XXIII, 2-3). 
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een conflict tussen welke geestelijke, zelfs relatieve, autoriteit dan ook en een zuiver 
tijdelijke macht, ons in principe altijd aan de kant van het geestelijke gezag moeten 
stellen; wij zeggen in principe, omdat men moet begrijpen dat wij niet van plan zijn 
om ons actief in dergelijke conflicten te mengen en vooral niet van plan zijn om deel 
te nemen aan de ruzies van de westerse wereld, die overigens niet in onze rol zouden 
zijn. 


Daarom zullen we in de voorbeelden die we later zullen moeten overwegen, 
geen onderscheid maken tussen degenen waar het een kwestie van zuiver geestelijk 
gezag is en degenen waar het slechts een kwestie van relatief geestelijk gezag is; we 
zullen in alle gevallen degene die sociaal zijn functie vervult als geestelijk gezag 
beschouwen; en bovendien zullen de opvallende overeenkomsten die al deze gevallen 
presenteren, hoe ver ze ook van elkaar verwijderd zijn in de geschiedenis, deze 
assimilatie voldoende rechtvaardigen. We zouden alleen een onderscheid moeten 
maken als de vraag naar het effectieve bezit van zuivere intellectualiteit aan de orde 
zou komen, en in feite komt het hier niet aan de orde; ook ten aanzien van een 
autoriteit die uitsluitend aan een bepaalde traditionele vorm verbonden is, zouden we 
ons alleen maar zorgen hoeven te maken over het afbakenen van de grenzen ervan, 
als we het zo kunnen zeggen, in gevallen waarin het beweert dat het die grenzen 
overschrijdt, en deze gevallen zijn niet die gevallen die we nu onderzoeken. Wat dit 
laatste punt betreft, zullen we ons herinneren wat we hierboven hebben gezegd: het 
hogere "bij uitstek" bevat het lagere; wie binnen bepaalde grenzen competent is en 
zijn eigen domein definieert, is dus ook a fortiori competent voor alles wat onder die 
grenzen ligt, terwijl hij daarentegen niet meer competent is voor alles wat daarbuiten 
valt; als deze zeer eenvoudige regel, althans voor degenen die een juist begrip van 
hiërarchie hebben, in acht genomen en toegepast zou worden, zou er geen verwarring 
van domeinen en geen enkele fout in de "jurisdictie", om er maar over te spreken, 
ontstaan. Sommigen zullen misschien zien in de onderscheidingen en bedenkingen 
die we zojuist hebben geformuleerd, en anderen zullen in de verleiding komen om ze 
hoogstens een zuiver theoretische waarde toe te kennen; maar we geloven dat er nog 
anderen zijn die zullen begrijpen dat ze in werkelijkheid iets heel anders zijn dan dat, 
en we zullen hen uitnodigen om er met bijzondere aandacht over na te denken. 
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HOOFDSTUK V 


Afhankelijkheid van royalty's 
met betrekking tot het priesterschap 


Laten we nu temgkeren naar de relaties tussen de Brahmanen en de Kshatriya's 
in de sociale organisatie van India: de Kshatriya's bezitten normaal gesproken alle 
externe macht, aangezien het actieterrein, dat hen rechtstreeks aanbelangt, de externe 
en gevoelige wereld is; maar deze macht is niets zonder een intern principe, puur 
spiritueel, dat de autoriteit van de Brahmanen belichaamt, en waarin zij haar enige 
echte garantie vindt. We zien hier dat de relatie tussen de twee machten nog steeds 
kan worden voorgesteld als die van het "binnenste" en het "buitenste", een relatie die 
in feite die van kennis en actie symboliseert, of, zo u wilt, van de "motor" en het 
"mobiele", om het idee te gebruiken dat we hierboven hebben geschetst, verwijzend 
naar de Aristotelische theorie en de Hindoeïstische leer 54 . Het is de harmonie tussen 
dit "binnenste" en dit "buitenste", een harmonie die in geen geval mag worden 
opgevat als een soort "parallellisme", omdat dit de essentiële verschillen tussen de 
twee domeinen zou negeren, het is uit deze harmonie dat het normale leven van wat 
we de sociale entiteit kunnen noemen, het resultaat is, zonder door het gebruik van 
een dergelijke uitdrukking enige assimilatie van de gemeenschap met een levend 
wezen te willen suggereren, temeer daar sommigen vandaag de dag deze assimilatie 
vreemd genoeg hebben misbruikt, waarbij ze deze assimilatie hebben verward met 
een ware identiteit, wat slechts een analogie en correspondentie is 55 . 

In ruil voor de garantie die hun macht door het spirituele gezag wordt gegeven, 


54 Ook hier kunnen we, net als toen, het beeld van het centrum en de omtrek van het "wiel der dingen" toepassen. 

55 Het levende wezen heeft op zichzelf zijn eenheidsprincipe, dat boven de veelheid van de elementen staat die in zijn 
constitutie zijn opgenomen; er is niets van dit alles in de gemeenschap, dat strikt genomen niet meer is dan de som van 
de individuen die het samenstellen; door de eenheid kan een woord als dat van de "organisatie", wanneer het op hen 
beiden wordt toegepast, niet strikt in dezelfde zin worden opgevat. Men kan echter zeggen dat de aanwezigheid van 
geestelijk gezag in de maatschappij een principe introduceert dat superieur is aan het individu, omdat dit gezag, door 
zijn aard en oorsprong, zelf "boven-individueel" is; maar dit veronderstelt dat de maatschappij niet alleen in haar 
temporele aspect wordt beschouwd, en deze overweging, de enige die haar meer kan maken dan alleen maar een 
gemeenschap in de zin van wat wij zojuist gezegd hebben, is precies een overweging die het meest volledig buiten het 
bereik van de hedendaagse sociologen ligt, die beweren dat ze de maatschappij identificeert met een levend wezen. 
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moeten de Kshatriya's, met de hulp van de kracht die tot hun beschikking staat, de 
Brahmanen de middelen verschaffen om in vrede, vrij van onrust en onrust, hun 
eigen functie van kennis en onderricht te volbrengen; dit is wat de Hindoeïstische 
symboliek vertegenwoordigt onder de figuur van Skanda, de Heer van de Oorlog, die 
de meditatie van Ganêsha, de Heer van de Kennis, 56 beschermt. Er zij op gewezen dat 
hetzelfde werd onderwezen, zelfs extern, in de westelijke Middeleeuwen; inderdaad, 
de heilige Thomas van Aquino verklaart uitdrukkelijk dat alle menselijke functies 
ondergeschikt zijn aan de contemplatie als een hoger doel, "zodat, wanneer ze 
worden beschouwd zoals ze zouden moeten zijn, ze allemaal in dienst lijken te staan 
van hen die de waarheid beschouwen", en dat de hele regering van het burgerlijke 
leven in wezen de ware reden heeft om de vrede te waarborgen die nodig is voor deze 
contemplatie. We zien hoe ver dit is vanuit een modern perspectief en we zien ook 
dat de overheersende tendens tot actie, zoals die ongetwijfeld bestaat onder de 
westerse volkeren, niet noodzakelijkerwijs leidt tot de depreciatie van de 
contemplatie, d.w.z. de kennis, althans zolang deze volkeren een beschaving bezitten 
met een traditioneel karakter, ongeacht de vorm die de traditie aanneemt, en die hier 
een religieuze vorm had, vandaar de theologische nuancering die, in de opvatting van 
de heilige Thomas, altijd verbonden is met de contemplatie, terwijl ze in het Oosten 
in de orde van de zuivere metafysica wordt beschouwd. 

Aan de andere kant, in de Hindoe doctrine en in de sociale organisatie die het 
toepast, dus in een volk waar contemplatieve vermogens, deze keer begrepen in een 
gevoel van pure intellectualiteit, duidelijk overheerst en zelfs over het algemeen 
zodanig ontwikkeld zijn dat ze nergens anders te vinden zijn, is de plaats die aan de 
Kshatriya's gegeven wordt, en bijgevolg aan de actie, hoewel ze ondergeschikt is aan 
de normaal gesproken zou moeten zijn, desalniettemin niet te verwaarlozen, 
aangezien het alles omvat wat schijnbare macht kan worden genoemd. Bovendien, 
zoals we al bij een andere gelegenheid hebben opgemerkt 57 , zouden degenen die, 
onder invloed van de verkeerde interpretaties die in het Westen heersen, twijfelen aan 
het zeer reële, zij het relatieve belang dat wordt toegekend aan het handelen van de 
Hindoeïstische doctrine, evenals aan alle andere traditionele doctrines, hoeven we 
alleen maar te verwijzen naar de Bhagavad-Gitd, die, als we de betekenis ervan 
willen begrijpen, één van die boeken is die speciaal bedoeld zijn voor het gebruik van 
de Kshatriya's en waarnaar we hierboven verwezen hebben 58 . De Brahmanen hoeven 
slechts een gezag uit te oefenen dat op de een of andere manier onzichtbaar is, dat als 
zodanig door de gewone man kan worden genegeerd, maar dat niettemin het 
onmiddellijke principe is van alle zichtbare macht; dit gezag is als de spil waar alle 
contingente dingen omheen draaien, de vaste as waaromheen de wereld zijn 
omwenteling uitvoert, de pool of het on ver anderlijke middelpunt dat de kosmische 


56 Ganêsha en Skanda worden voorgesteld als broeders, beide zonen van Shiva; het is opnieuw een manier om uit te 
drukken dat zowel de geestelijke als de tijdelijke krachten gebaseerd zijn op één enkel principe. 

De moderne wereldcrisis, p. 47 ( editie). 

58 De Bhagavad-Gitd is strikt genomen slechts een episode van de Mahdbhdrata, dat is een van de twee Itihdsa's, de 
andere is de Ramdyana. Dit karakter van de Bhagavad-Gitd verklaart het gebruik dat wordt gemaakt van een 
oorlogszuchtige symboliek, in sommige opzichten vergelijkbaar met die van de "heilige oorlog" onder de moslims; er is 
ook een "innerlijke" manier om dit boek te lezen door er een diepgaande betekenis aan te geven, en het krijgt dan de 
naam Atmd-Gïtd. 
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beweging stuurt en reguleert zonder deel te nemen 59 . 

De afhankelijkheid van de wereldlijke macht van het geestelijk gezag is 
zichtbaar in de kroning van de koningen: zij worden pas echt "gelegitimeerd" als zij 
van het priesterschap de investituur en de toewijding hebben ontvangen, wat de 
overdracht inhoudt van de "geestelijke invloed" die nodig is voor de regelmatige 
uitoefening van hun functies 60 . Deze invloed manifesteerde zich soms in duidelijk 
merkbare effecten, en we zullen als voorbeeld de genezende kracht van de koningen 
van Frankrijk noemen, die inderdaad direct verbonden was met de kroning; deze 
werd niet aan de koning doorgegeven door zijn voorganger, maar hij ontving deze 
alleen door het feit van de kroning. Dit toont duidelijk aan dat deze invloed niet aan 
de koning zelf toebehoort, maar aan hem wordt verleend door een soort delegatie van 
geestelijk gezag, een delegatie waarin, zoals we al eerder hebben aangegeven, het 
"goddelijk recht" naar behoren bestaat; de koning is dus slechts de bewaarder, en dus 
kan hij het in bepaalde gevallen kwijtraken; daarom kon de paus in de "christelijke 
tijd" van de middeleeuwen de onderdanen bevrijden van hun eed van trouw aan hun 
vorst 61 . Bovendien is in de katholieke traditie de heilige Petrus vertegenwoordigd met 
in zijn handen niet alleen de gouden sleutel van de priesterlijke macht, maar ook de 
zilveren sleutel van de koninklijke macht; deze twee sleutels waren onder de oude 
Romeinen een van de attributen van Janus en waren toen de sleutels van de "grote 
mysteries" en de "kleine mysteries", die, zoals wij hebben uitgelegd, ook 
overeenstemmen met respectievelijk de "priesterlijke inwijding" en de "koninklijke 
inwijding" 62 . In dit verband moet worden opgemerkt dat Januari de 
gemeenschappelijke bron van de twee machten vertegenwoordigt, terwijl Petrus de 
incarnatie van de priesterlijke macht is, waaraan de twee sleutels dus worden 
overgedragen omdat de koninklijke macht door hem wordt overgedragen, terwijl hij 
zelf rechtstreeks van de bron wordt ontvangen 63 . 


59 De as en de pool zijn vooral symbolen van het unieke principe van de twee machten, zoals we hebben uitgelegd in 
onze studie over de Koning van de Wereld ; maar deze symbolen kunnen ook worden toegepast op het spirituele gezag 
in relatie tot de wereldlijke macht, zoals we hier doen, omdat dit gezag, vanwege zijn essentiële eigenschap van kennis, 
inderdaad deel uitmaakt van de onveranderlijkheid van het opperste principe, wat deze symbolen in essentie uitdrukken, 
en ook omdat, zoals we hierboven hebben gezegd, het dit principe rechtstreeks vertegenwoordigt in relatie tot de 
buitenwereld. 

60 We vertalen het Hebreeuwse en Arabische woord barakah met "geestelijke invloed"; het ritueel van "handoplegging" 
is een van de meest voorkomende manieren om de barakah over te brengen, en ook om bepaalde effecten, met name 
genezing, door middel van het woord barakah teweeg te brengen. 

61 De islamitische traditie leert ook dat de barakah verloren kan gaan; aan de andere kant, ook in de traditie van het 
Verre Oosten, is het "mandaat van de hemel" herroepbaar wanneer de vorst zijn functies niet regelmatig vervult, in 
harmonie met de kosmische orde zelf. 

62 Het zijn volgens nog een andere symboliek de sleutels tot de poorten van het "hemelse paradijs" en het "aardse 
paradijs", zoals te zien zal zijn in de tekst van Dante die we hieronder zullen citeren; maar het is misschien niet gepast, 
althans voor het moment, om een soort "technische" verduidelijking te geven van de "macht van de sleutels", noch om 
verschillende andere zaken die er min of meer direct mee te maken hebben, te verklaren. We hebben het hier alleen 
maar over het feit dat degenen die wellicht enige kennis van deze zaken hebben, kunnen zien dat we hier te maken 
hebben met een volledig vrijwillig voorbehoud, waaraan we niet gebonden zijn door enige verplichting ten opzichte van 
wie dan ook. 

63 Er zijn echter enkele uitzonderlijke gevallen waarin de overdracht van de koninklijke macht om bijzondere redenen 
rechtstreeks door vertegenwoordigers van de hoogste macht, de bron van de andere twee, wordt verleend: zo werden de 
koningen Saul en David niet door de hogepriester, maar door de profeet Samuel gewijd. Dit kan vergeleken worden met 
wat we elders (De koning van de wereld, hfdst. IV) hebben gezegd over het drievoudige karakter van Christus als 
profeet, priester en koning, in relatie tot de respectieve functies van de drie Magiërs, die overeenkomen met de 
verdeling van de "drie werelden", die we in een eerdere noot in herinnering hebben gebracht: de "profetische" functie, 
omdat het een directe inspiratie impliceert, sluit goed aan bij de hemelse wereld. 
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Wat zojuist is gezegd, definieert de normale verhoudingen van geestelijk gezag 
en wereldkracht; en als de verhoudingen ervan overal zouden zijn en altijd in acht 
worden genomen, zou er nooit een conflict tussen beide kunnen ontstaan, waardoor er 
een plaats zou kunnen ontstaan die aan elkaar zou moeten worden gegeven op grond 
van de hiërarchie van functies en wezens, een hiërarchie die, zoals we nog steeds 
benadrukken, strikt in overeenstemming is met de aard van de dingen zelf. Helaas is 
dit in feite lang niet altijd het geval en deze normale verhoudingen zijn te vaak 
genegeerd en zelfs omgekeerd; in dit opzicht is het belangrijk om allereerst op te 
merken dat het al een ernstige vergissing is om het spirituele en het tijdelijke gewoon 
als twee samenhangende of aanvullende termen te beschouwen, zonder te beseffen 
dat dit laatste zijn principe heeft in dat ene. Deze fout kan des te gemakkelijker 
worden gemaakt omdat, zoals we al hebben aangegeven, deze overweging van 
complementarisme ook in een zeker opzicht zijn bestaansrecht heeft, althans in de 
staat van verdeling van de twee machten, waar het ene niet zijn hoogste en ultieme 
principe in het andere heeft, maar alleen zijn onmiddellijke en nog steeds relatieve 
principe. Zoals we elders al hebben aangegeven met betrekking tot kennis en actie 64 , 
is deze complementariteit niet onjuist, maar slechts onvoldoende, omdat ze slechts 
correspondeert met een standpunt dat nog steeds extern is, net als de verdeling van de 
twee machten, die noodzakelijk is door een toestand van de wereld waarin de enige 
en opperste macht niet langer binnen het bereik van de gewone mensheid is. Men zou 
zelfs kunnen zeggen dat, wanneer ze verschillen, de twee machten zich 
noodzakelijkerwijs eerst in hun normale relatie van ondergeschiktheid presenteren, en 
dat hun conceptie als correlatieven pas in een latere fase van de neerwaartse spiraal 
van de historische cyclus kan verschijnen; naar deze nieuwe fase verwijzen meer in 
het bijzonder bepaalde symbolische uitdrukkingen die vooral het aspect van het 
complementaire karakter benadrukken, hoewel een correcte interpretatie het nog 
steeds een aanwijzing van de ondergeschiktheids verhouding kan laten herkennen. Dit 
is in het bijzonder de bekende maar weinig begrepen verontschuldiging in het Westen 
van de blinden en het verlammende, die in een van de belangrijkste betekenissen de 
relatie tussen actief en contemplatief leven vertegenwoordigt: de actie die zichzelf 
wordt geleverd is blind, en de essentiële onveranderlijkheid van de kennis wordt naar 
buiten toe vertaald door een immobiliteit die vergelijkbaar is met die van het 
verlammende. Het standpunt van de complementariteit wordt vertegenwoordigd door 
de hulp van de twee mannen, die elk de ontbrekende elementen vervangen door hun 
eigen vermogens; en als de oorsprong van deze verontschuldiging, of in ieder geval 
de meer speciale aandacht voor de toepassing ervan op deze manier 65 , in verband 
moet worden gebracht met het confucianisme, dan is het gemakkelijk te begrijpen dat 


M De moderne wereldcrisis, p. 44 ( editie). 

65 Er is een andere toepassing van dezelfde verontschuldiging, niet langer sociaal, maar kosmologisch, die is terug te 
vinden in de doctrines van India, waar het behoort tot de Sdnkhya : daar is het verlamde Purusha, als onveranderlijk of 
"niet handelend", en de blinde is Prakriti, wiens ongedifferentieerd vermogen zich identificeert met de duisternis van de 
chaos; het zijn inderdaad twee complementaire principes, als de polen van de universele manifestatie, en ze gaan uit van 
één enkel hoger principe, dat het Zuivere Wezen is, dat wil zeggen, Ishwara, waarvan de beschouwing het speciale 
gezichtspunt van Sdnkhya te boven gaat. Om deze interpretatie in verband te brengen met de interpretatie die we zojuist 
hebben aangegeven, moet worden opgemerkt dat een analoge correspondentie van contemplatie of kennis met Purusha 
en actie met Prakriti kan worden vastgesteld; maar we kunnen hier natuurlijk niet ingaan op de uitleg van deze twee 
principes, en we moeten ons tevredenstellen met een verwijzing naar wat we hebben blootgelegd over dit onderwerp in 
de Mens en zijn toekomst volgens de Vêddnta. 
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deze inderdaad tot dit standpunt beperkt moet blijven, door het feit dat ze uitsluitend 
in de menselijke en sociale orde staat. In dit verband willen we er zelfs op wijzen dat 
in China het onderscheid tussen het taoïsme, een zuiver metafysische doctrine, en het 
confucianisme, een sociale doctrine, beide gebaseerd op dezelfde integrale traditie die 
hun gemeenschappelijke principe vertegenwoordigt, zeer precies overeenkomt met 
het onderscheid tussen het geestelijke en het tijdelijke 66 ; en we moeten hieraan 
toevoegen dat het belang van het "niet-handelen" vanuit taoïstisch oogpunt bijzonder 
gerechtvaardigd is, voor degenen die het van buitenaf bekijken, door de 67 symboliek 
die in de betrokken apologe wordt gebruikt. We moeten er echter op letten dat in de 
associatie van de twee mannen de verlamde verlamde de hoofdrol speelt en dat zijn 
positie op de schouders van de blinde de superioriteit van de contemplatie boven de 
actie symboliseert, een superioriteit die Confucius zelf verre van principieel in twijfel 
trekt, zoals blijkt uit het verslag van zijn interview met Lao-tseu, zoals de 
geschiedschrijver Sse-ma-tsien ons bewaarde; en hij bekende dat hij niet "geboren 
was uit kennis", dat wil zeggen dat hij geen kennis bij uitstek had bereikt, dat wil 
zeggen die van de zuivere metafysische orde, en die, zoals we hierboven hebben 
gezegd, uitsluitend aan de houders van het ware geestelijke gezag van nature 
toebehoort 68 . 

Als het dus een vergissing is om het geestelijke en het tijdelijke als louter 
correlatief te beschouwen, dan is er nog een andere, nog ernstiger vergissing, die erin 
bestaat het geestelijke ondergeschikt te maken aan het wereldlijke, dat wil zeggen de 
kennis aan de actie; deze vergissing, die de normale verhoudingen volledig omdraait, 
komt overeen met de neiging die in het algemeen die van het moderne Westen is, en 
kan natuurlijk alleen in een periode van zeer vergevorderde intellectuele decadentie 
optreden. Tegenwoordig gaan sommige mensen bovendien nog verder in deze 
richting, tot aan de ontkenning van de eigenlijke waarde van de kennis als zodanig, 
en ook, met een logisch gevolg, omdat deze twee dingen nauw met elkaar verbonden 
zijn, tot aan de zuivere en eenvoudige ontkenning van elke geestelijke autoriteit; deze 
laatste graad van ontaarding, die de overheersing van de laagste kasten impliceert, is 
een van de kenmerkende tekenen van de eindfase van de Kali-Yuga. Als we vooral 
naar religie kijken, omdat dit de bijzondere vorm is die het spirituele in de westerse 
wereld aanneemt, kan de omkering van relaties als volgt worden uitgedrukt: in plaats 
van de hele sociale orde te beschouwen als een gevolg van de religie, als een 
geschorst element en met het principe ervan, zoals in de "christelijke" Middeleeuwen 
en zoals het ook in de islam is, wat in dit opzicht zeer vergelijkbaar is met de islam, 
willen we vandaag de dag in de religie hoogstens één van de elementen van de 


66 Deze verdeling van de Verre Oosten-traditie in twee verschillende takken werd bereikt in de zesde eeuw voor 
Christus, een periode waarvan we het speciale karakter elders hebben kunnen aanwijzen (De moderne wereldcrisis, pp. 
18-21), en die we bovendien nog later zullen vinden. 

67 We zeggen van buitenaf omdat "niet-optreden" van binnenuit in werkelijkheid de hoogste activiteit in al zijn volheid 
is; maar juist door zijn totale en absolute karakter lijkt deze activiteit niet van buitenaf als bijzondere, vastberaden en 
relatieve activiteit. 

68 Dit toont aan dat er geen principiële tegenstelling bestaat tussen het taoïsme en het confucianisme, die geen twee 
rivaliserende scholen zijn en kunnen zijn, omdat ze elk hun eigen, onderscheiden en onderscheiden domein hebben; als 
er toch, soms gewelddadige, strijd is geweest, zoals we hierboven hebben gezegd, dan is dat vooral te wijten aan het 
misverstand en de exclusiviteit van de Confucianisten, waarbij we het voorbeeld dat hun meester hen zelf had gegeven, 
vergeten zijn. 


38 



sociale orde zien, één van de elementen tussen de andere en op hetzelfde niveau als 
de andere; het is de onderwerping van het geestelijke aan het stoffelijke, of zelfs de 
opname van het geestelijke in het stoffelijke, in afwachting van de volledige 
ontkenning van het geestelijke, wat het onvermijdelijke gevolg is. Het is inderdaad 
noodzakelijk om de religie op deze manier te "vermenselijken", we bedoelen het te 
behandelen als een puur menselijk feit, van een sociale orde of beter "sociologisch" 
voor sommigen, van een psychologische orde voor anderen; en dan is het, om eerlijk 
te zijn, niet langer een religie, omdat het in wezen iets "bovenmenselijks" bevat, 
omdat het anders in feite niet meer in het spirituele domein, in het temporele domein, 
maar in de mens in werkelijkheid identiek is aan de bodem, zoals we eerder hebben 
uitgelegd; Dit is dus een echte impliciete ontkenning van religie en het spirituele, wat 
de schijn ook is, zodat de expliciete en bewezen ontkenning niet zozeer de 
vaststelling van een nieuwe stand van zaken zal zijn als wel de erkenning van een fait 
accompli. De omverwerping van de verslagen bereidt zich dus direct voor op de 
onderdrukking van het hogere begrip, het impliceert het zelfs ten minste virtueel, net 
zoals de opstand van de Kshatriya's tegen het gezag van de Brahmanen, zoals we 
zullen zien, zich voorbereidt en oproept tot de komst van de laagste kasten als het 
ware; en zij die onze presentatie tot nu toe hebben gevolgd zullen gemakkelijk 
begrijpen dat er iets meer is dan een eenvoudige vergelijking in deze toenadering. 
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HOOFDSTUK VI 


De opstand in Kshatriya 


Onder bijna alle volkeren, op verschillende momenten, en steeds vaker 
naarmate we onze tijd naderen, probeerden de dragers van de wereldlijke macht, 
zoals we hebben gezegd, zich onafhankelijk te maken van een hoger gezag, door te 
beweren dat ze hun eigen macht alleen van zichzelf bezitten en het geestelijke van het 
wereldlijke, zo niet ondergeschikt te maken aan het wereldlijke, volledig te scheiden. 
In deze "insubordinatie", in de etymologische zin van het woord, zijn er verschillende 
gradaties, waarvan de meest geaccentueerde ook de meest recente zijn, zoals we in 
het vorige hoofdstuk hebben aangegeven; het is nog nooit zo ver gegaan in de zin dat 
in de moderne tijd, en vooral lijkt het er niet op dat de opvattingen die er in 
verschillende opzichten mee overeenkomen, ooit in de algemene mentaliteit zijn 
opgenomen als in de afgelopen eeuwen. In dit opzicht zouden we met name kunnen 
herhalen wat we elders al hebben gezegd over "individualisme" als kenmerk van de 
moderne wereld 69 : De functie van het geestelijk gezag is de enige functie die verwijst 
naar een boven-individueel domein; zodra dit gezag wordt genegeerd, is het logisch 
dat het individualisme onmiddellijk, althans als een trend, zo niet als een duidelijk 
omschreven bevestiging, verschijnt , 70 aangezien alle andere sociale functies, te 
beginnen met de "regeringsfunctie", die van de wereldlijke macht is, van een zuiver 
menselijke orde zijn, en dat het individualisme juist de vermindering van de gehele 
beschaving tot de menselijke elementen alleen is. Hetzelfde geldt voor het 
"naturalisme", zoals we hierboven hebben aangegeven: spiritueel gezag, verbonden 
met metafysische en transcendentale kennis, heeft slechts een werkelijk 
"bovennatuurlijk" karakter; al het andere is van een natuurlijke of "fysieke" orde, 
zoals we hebben aangegeven met betrekking tot het soort kennis dat in een 
traditionele beschaving voornamelijk het voorrecht van de Kshatriya's is. Bovendien 
zijn individualisme en naturalisme nauw met elkaar verbonden, omdat het in feite 
slechts twee aspecten zijn die één en dezelfde zaak in beslag nemen, afhankelijk van 
de vraag of we het in relatie tot de mens of de wereld beschouwen; en we zouden in 


69 De moderne wereldcrisis, hfdst. V. 

70 Deze bevestiging, in welke vorm dan ook, is in feite slechts een min of meer verborgen ontkenning, de ontkenning 
van elk principe dat superieur is aan individualiteit. 
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het algemeen kunnen constateren dat de verschijning van "naturalistische" of anti- 
metafysische doctrines zich voordoet wanneer het element dat de wereldlijke macht 
vertegenwoordigt in een beschaving voorrang krijgt boven het element 71 dat de 
geestelijke autoriteit vertegenwoordigt. 

Dit is wat er gebeurde in India zelf, toen de Kshatriya's, toen de Kshatriya's 
zich niet langer tevreden stelden met het bezetten van de tweede rang in de hiërarchie 
van sociale functies, hoewel deze tweede rang de uitoefening van alle externe en 
zichtbare macht omvatte, in opstand kwam tegen het gezag van de Brahmanen en 
zich wilde bevrijden van elke afhankelijkheid van hen. Hier bevestigt de geschiedenis 
treffend wat we hierboven hebben gezegd, namelijk dat de tijdelijke macht zichzelf 
ruïneert door haar ondergeschiktheid aan het geestelijke gezag te negeren, omdat ze, 
zoals alles wat tot de wereld van de verandering behoort, niet zelfvoorzienend kan 
zijn, omdat verandering ondenkbaar en tegenstrijdig is zonder een onveranderlijk 
principe. Elke opvatting die het on veranderlijke ontkent, door het hele wezen in het 
"worden" te plaatsen, omvat op zichzelf een element van tegenstrijdigheid; een 
dergelijke opvatting is bij uitstek anti-metafysisch, aangezien het metafysische 
domein precies dat van het onveranderlijke, van het onveranderlijke, van wat voorbij 
de natuur of het "worden" is; en het zou ook "tijdelijk" kunnen worden genoemd, om 
aan te geven dat zijn standpunt uitsluitend dat van de erfopvolging is; er zij ook op 
gewezen dat het gebruik van dit woord "tijdelijk", wanneer het van toepassing is op 
de aldus aangewezen bevoegdheid, bedoeld is om te betekenen dat deze bevoegdheid 
niet verder gaat dan wat er in de erfopvolging aan verandering onderhevig is. De 
moderne "evolutionistische" theorieën, in hun verschillende vormen, zijn niet de 
enige voorbeelden van de fout om alle realiteit in "wording" te brengen, al hebben ze 
er een speciale nuance aan gegeven door het recente idee van "vooruitgang" te 
introduceren; Dit soort theorieën bestaan al sinds de oudheid, vooral onder de 
Grieken, en dit was ook het geval van bepaalde vormen van boeddhisme 72 , die we 
moeten beschouwen als ontaarde of afwijkende vormen, hoewel we in het Westen 
gewend zijn geraakt om ze te beschouwen als "origineel boeddhisme". In feite, hoe 
meer we nauwkeurig bestuderen wat het mogelijk is om ervan te weten, hoe meer het 
lijkt te verschillen van het idee dat oriëntalisten er in het algemeen van hebben; in het 
bijzonder lijkt het goed vast te staan dat het op geen enkele wijze de ontkenning van 
het Atmd of het „Zelf, d.w.z. het permanente en onveranderlijke principe van het 
zijn, dat is precies wat we hier in gedachten hebben, betrof. Of deze ontkenning later 
in sommige scholen van het Indiase boeddhisme werd geïntroduceerd door de 
opstandige Kshatriya's of onder hun inspiratie, of dat ze het alleen voor hun eigen 
doeleinden wilden gebruiken, dit is wat we niet zullen proberen te beslissen, omdat 


71 Een ander merkwaardig feit, dat we slechts terloops kunnen vermelden, is de belangrijke rol die een vrouwelijk 
element meestal speelt of symbolisch als zodanig wordt voorgesteld in de doctrines van de Kshatriya's, of het nu gaat 
om doctrines die regelmatig worden opgesteld voor hun gebruik of om de heterodoxe opvattingen die zij zelf 
overheerst; het is in dit verband zelfs de moeite waard om op te merken dat het bestaan van een vrouwelijk 
priesterschap onder bepaalde volken in verband lijkt te staan met de overheersing van de krijgerskaste. Dit feit kan 
enerzijds verklaard worden door het overwicht van het "rajasische" en emotionele element onder de Kshatriya's, en 
vooral, anderzijds, door de correspondentie van het vrouwelijke, in de kosmische orde, met Prakriti of de "primordiale 
natuur", het principe van het "worden" en de tijdelijke mutatie. 

72 Dat is de reden waarom de boeddhisten in deze scholen de bijnaam van sarva-vaindshikas ontvingen, dat wil zeggen, 
"zij die de oplosbaarheid van alle dingen ondersteunen"; deze oplosbaarheid is, in het kort, een equivalent van de 
"universele stroom" die door bepaalde "filosofen-fysici" van Griekenland wordt onderwezen. 
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het er niet echt toe doet, en de gevolgen zijn in alle gevallen hetzelfde 73 . Inderdaad, 
we hebben gezien, door wat we hebben gepresenteerd, het zeer directe verband dat 
bestaat tussen de ontkenning van elk onveranderlijk principe en dat van het spirituele 
gezag, tussen de vermindering van elke realiteit tot "worden" en de bevestiging van 
de suprematie van de Kshatriya's; En daar moet aan worden toegevoegd dat we door 
het hele wezen aan verandering te onderwerpen, het hele wezen aan verandering 
bloot te stellen, het ook aan het individu reduceren, want wat het mogelijk maakt om 
de individualiteit te overwinnen, wat er boven alles uitstijgt, kan alleen maar het 
onveranderlijke principe van het zijn zijn zijn zijn; we kunnen hier dus heel duidelijk 
de solidariteit van het naturalisme en het individualisme zien dat we al eerder hebben 
genoemd 74 . 

Maar de opstand ging zijn doel voorbij, en de Kshatriya's hadden niet de 
controle over het stoppen, op het precieze punt waar ze er gebruik van hadden kunnen 
maken, de beweging die ze zo hadden kunnen ontketenen; het waren de laagste 
kasten die er daadwerkelijk van hebben geprofiteerd, en dit is gemakkelijk te 
begrijpen, want als je eenmaal zo'n helling bent binnengegaan, is het onmogelijk deze 

.a 

niet meer naar het einde te laten dalen. De ontkenning van Atmd was niet de enige die 
in het afwijkende boeddhisme was geïntroduceerd; er was ook die van het 
onderscheid der kasten, de basis van de hele traditionele sociale orde; en deze 
ontkenning, die in de eerste plaats gericht was tegen de Brahmanen, zou zich spoedig 
tegen de Kshatriya's zelf keren 75 . Aangezien de hiërarchie in haar eigenlijke principe 
wordt ontkend, is het niet duidelijk hoe een kaste haar suprematie over anderen kan 
behouden, noch in naam van wat zij beweert haar op te leggen; eenieder kan in deze 
omstandigheden van mening zijn dat hij evenveel rechten op macht heeft als ieder 
ander, mits hij over de materiële kracht beschikt die nodig is om deze te grijpen en uit 
te oefenen; en, als het slechts een kwestie van materiële kracht is, is het dan niet 
duidelijk dat deze in de hoogste mate moet worden gevonden in de elementen die 
zowel het talrijkst zijn als, door hun functies, het verst verwijderd zijn van enige zorg, 
zelfs indirect, voor spiritualiteit? Door de ontkenning van de kasten stond de deur dus 
open voor alle usurpatie; ook de mannen van de laatste kaste, de Shüdras, konden er 
zelf gebruik van maken; in feite werden sommigen van hen soms gezien hoe ze het 
koningschap in beslag namen en, door een soort van "schok in ruil daarvoor", door 
een soort van "schok in de logica van de gebeurtenissen, het onteigenen van de 
Kshatriya's van de macht die aanvankelijk rechtmatig aan hen toebehoorde, maar 


73 In tegenstelling tot wat we hier zeggen over het oorspronkelijke boeddhisme en een daaropvolgende afwijking, kan 
niet worden aangevoerd dat Shakya-Muni zelf bij zijn geboorte tot de Kshatriya kaste behoorde, omdat dit feit zeer 
legitiem verklaard kan worden door de bijzondere omstandigheden van een bepaalde periode, omstandigheden die het 
gevolg zijn van cyclische wetten. In dit opzicht kan ook worden opgemerkt dat Christus ook niet van de priesterlijke 
stam van Levi afstamde, maar van de koninklijke stam van Juda. 

74 Men zou ook kunnen opmerken dat de theorieën van het "worden" heel natuurlijk neigen naar een bepaald 
"fenomenisme", hoewel bovendien "fenomenisme" in de enge zin van het woord in feite slechts een zeer modern iets is. 

75 Het kan niet gezegd worden dat de Boeddha zelf het onderscheid van kasten ontkende, maar alleen dat hij er geen 
rekening mee hoefde te houden, want wat hij werkelijk in gedachten had was de constitutie van een kloosterorde, 
waarbinnen dit onderscheid niet van toepassing was; het was pas toen men beweerde deze afwezigheid van onderscheid 
uit te breiden naar de externe maatschappij, dat het een echte ontkenning werd. 
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wier legitimiteit ze zichzelf bijna hadden vernietigd 76 . 


76 Een regering waarin de lagere kasten mannen de titel en de functies van het koningshuis opeisen is wat de oude 
Grieken "tirannie" noemden; de primitieve betekenis van dit woord is, zoals we kunnen zien, vrij ver verwijderd van 
wat het woord nam onder de moderne mensen, die het eerder gebruiken als een synoniem voor "despotisme". 
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HOOFDSTUK VII 


De usurpatie van het koningschap 
en de gevolgen ervan 


Soms wordt gezegd dat de geschiedenis zich herhaalt, wat niet waar is, want er 
kunnen geen twee wezens of gebeurtenissen in het universum zijn die in alle 
opzichten strikt gelijkaardig zijn aan elkaar; als dat wel het geval was, zouden ze niet 
langer twee zijn, maar, samenvallend in alles, zouden ze puur en eenvoudig 
samensmelten, zodat het slechts één en hetzelfde wezen of één en dezelfde 
gebeurtenis zou zijn 77 . De herhaling van identieke mogelijkheden impliceert ook een 
tegenstrijdige veronderstelling, die van een beperking van de universele en totale 
mogelijkheid, en, zoals we elders met alle noodzakelijke ontwikkelingen hebben 
uitgelegd 78 , is dit wat het mogelijk maakt om theorieën zoals die van "reïncarnatie" 
en "eeuwige terugkeer" te weerleggen. Maar een andere mening die niet minder 
onwaar is, is de mening die, aan het tegenovergestelde uiterste van deze, bestaat uit 
de bewering dat de historische feiten totaal verschillend zijn, dat er niets 
gemeenschappelijks tussen hen is; De waarheid is dat er altijd zowel in sommige 
opzichten als in andere opzichten verschillen en overeenkomsten zijn, en dat er, zoals 
er soorten wezens in de natuur zijn, ook op dit gebied en in alle andere, soorten feiten 
zijn; met andere woorden, er zijn feiten die, in verschillende omstandigheden, 
uitingen of uitingen van dezelfde wet zijn. Dit is de reden waarom we soms 
vergelijkbare situaties tegenkomen, en die, als we de verschillen veronachtzamen om 
alleen de punten van gelijkenis te behouden, de illusie van een herhaling kunnen 
wekken; in werkelijkheid is er nooit een identiteit tussen de verschillende perioden 
van de geschiedenis, maar er is wel correspondentie en analogie, tussen de kosmische 
cycli of tussen de verschillende toestanden van een wezen; en aangezien 
verschillende wezens vergelijkbare fasen kunnen doorlopen, afhankelijk van de 
specifieke modaliteiten die eigen zijn aan de aard van elk van hen, geldt hetzelfde 
voor volkeren en beschavingen. 


77 Dit is wat Leibnitz het "principe van het niet te onderscheiden" noemde; zoals we al eerder hebben kunnen 
vaststellen, beschikte Leibnitz, in tegenstelling tot andere moderne filosofen, over enkele traditionele, fragmentarische 
gegevens, die hem niet in staat stelden om bepaalde beperkingen te overwinnen. 

78 De geestelijke fout, deel , hoofdstuk VI. 
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Zoals we hierboven hebben aangegeven, is er dus, ondanks de zeer grote 
verschillen, een onmiskenbare en misschien nooit voldoende waargenomen analogie 
tussen de sociale organisatie van India en die van de westerse middeleeuwen; tussen 
de kasten van de ene kastes en de klassen van de andere is er maar één 
correspondentie, geen identiteit, maar deze correspondentie is niettemin zeer 
belangrijk, omdat ze kan dienen om met bijzondere duidelijkheid aan te tonen dat alle 
instellingen met een echt traditioneel karakter dezelfde natuurlijke fundamenten 
hebben en in totaal alleen verschillen door een noodzakelijke aanpassing aan 
verschillende omstandigheden van tijd en plaats. Wij zijn overigens niet van plan om 
daarmee het idee van een lening te suggereren die Europa op dat moment rechtstreeks 
aan India zou hebben verstrekt, wat zeer onwaarschijnlijk zou zijn geweest. Wij 
behouden ons dus de vraag voor van een gemeenschappelijke oorsprong, die in ieder 
geval alleen gevonden kan worden door heel ver terug te gaan in het verleden; deze 
vraag zou verband houden met de vervreemding van de verschillende traditionele 
vormen die gebaseerd zijn op de grote oertraditie, en dat is, zoals we gemakkelijk 
kunnen begrijpen, iets uiterst complex. We wijzen echter op deze mogelijkheid omdat 
we niet denken dat zulke precieze overeenkomsten in feite op een volkomen 
bevredigende manier kunnen worden verklaard buiten een regelmatige en effectieve 
overdracht om, en ook omdat we in de Middeleeuwen veel andere overeenstemmende 
aanwijzingen tegenkomen die duidelijk laten zien dat er in het Westen nog steeds een 
bewuste band bestond, althans voor sommigen, met het ware "centrum van de 
wereld", de enige bron van alle orthodoxe tradities, terwijl we anderzijds in de 
moderne tijd niet meer zoiets als dat zien. 

In Europa vinden we sinds de Middeleeuwen ook de analogie van de opstand in 
Kshatriya; We vinden het zelfs meer in het bijzonder in Frankrijk, waar het koninklijk 
huis, van Filips de Schone, die beschouwd moet worden als een van de belangrijkste 
auteurs van de kenmerkende afwijking van de moderne tijd, bijna voortdurend heeft 
gewerkt om onafhankelijk te worden van het geestelijk gezag, terwijl het toch, door een 
unieke onlogica, het uiterlijke kenmerk van zijn oorspronkelijke afhankelijkheid heeft 
behouden, omdat, zoals we hebben uitgelegd, de kroning van koningen niets anders was 
dan de kroning van de koningen. De "forensische deskundigen" van Philippe le Bel 
waren al lang voor de renaissance "humanisten", de ware voorlopers van het huidige 
"secularisme"; en het was in die tijd, dus aan het begin van de 14e eeuw, dat de breuk 
van de westerse wereld met zijn eigen traditie in de realiteit aan de orde moest worden 
gesteld. Om redenen die te lang zouden duren om hier uit te leggen, en die we in andere 
studies hebben aangegeven 79 , zijn we van mening dat het beginpunt van deze breuk heel 
duidelijk werd gemarkeerd door de vernietiging van de Orde van de Tempel; We zullen 
ons alleen maar herinneren dat het een band tussen Oost en West vormde en dat het in 
het Westen zelf, door zijn tweeledige religieuze en oorlogszuchtige karakter, een soort 
band was tussen het spirituele en het temporele, als zelfs dit tweeledige karakter niet 
mag worden geïnterpreteerd als een teken van een directere relatie met de 
gemeenschappelijke bron van de twee machten 80 . Het kan verleidelijk zijn om te 


79 Zie in het bijzonder Dante's Esoterie. 

80 Zie in dit verband onze studie over de heilige Bernardus ; we hebben erop gewezen dat de twee personages van de 
monnik en de ridder verenigd zijn in de heilige Bernardus, auteur van de heerschappij van de Orde van de Tempel, die 
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betwisten dat deze vernietiging, als ze door de koning van Frankrijk bedoeld was, in 
ieder geval in overeenstemming met het pausdom is uitgevoerd; de waarheid is dat ze 
aan het pausdom is opgelegd, wat heel anders is; en dus, door de normale 
verhoudingen om te keren, begon de wereldlijke macht zich vervolgens te bedienen 
van het geestelijke gezag ten behoeve van haar politieke overheersing. Waarschijnlijk 
zal nog steeds worden gezegd dat het feit dat deze geestelijke autoriteit op deze 
manier werd onderworpen, bewijst dat ze al niet meer was wat ze had moeten zijn, en 
dat haar vertegenwoordigers zich niet langer volledig bewust waren van haar 
transcendente karakter; Dat is waar, en het is wat verklaart en rechtvaardigt dat Dante 
op dit moment soms hevige beschimpingen tegen hen uitspreekt en rechtvaardigt; 
maar het blijft een feit dat, wat betreft de wereldlijke macht, het niettemin een 
geestelijk gezag was, en dat hij er zijn legitimiteit aan ontleende. Vertegenwoordigers 
van de wereldlijke macht zijn als zodanig niet bevoegd om te erkennen of de 
geestelijke autoriteit die overeenkomt met de traditionele vorm waartoe zij behoren, 
al dan niet de volheid van haar werkelijke werkelijkheid bezit; zij zijn zelfs niet in 
staat om dit per definitie te doen, aangezien hun bevoegdheid beperkt is tot een lager 
gebied; wat deze autoriteit ook moge zijn, als zij hun ondergeschiktheid aan deze 
autoriteit negeren, brengen zij daardoor hun legitimiteit in gevaar. Daarom is het 
noodzakelijk om zorgvuldig de vraag te onderscheiden van de vraag wat het 
geestelijk gezag op zo'n en zo'n moment in zijn bestaan op zich kan zijn, en van de 
vraag wat het verband is met de wereldlijke macht; deze laatste is onafhankelijk van 
de wereldlijke macht, die alleen betrekking heeft op degenen die priesterlijke functies 
uitoefenen of normaal gesproken in staat zouden zijn om deze uit te oefenen; en ook 
al had dit gezag door de schuld van zijn vertegenwoordigers de "geest" van zijn leer 
volledig verloren, dan nog zou alleen al het behoud van het depot van de "letter" en 
de uiterlijke vormen, waarin deze leer op de een of andere manier is ingesloten, haar 
de noodzakelijke en voldoende kracht blijven geven om haar suprematie in de loop 
van de tijd op geldige wijze uit te oefenen 81 , omdat deze suprematie gehecht is aan 
het wezen van het geestelijke gezag en daaraan toebehoort zolang zij regelmatig blijft 
bestaan, hoezeer zij op zich ook verminderd is, omdat het kleinste fragment van de 
spiritualiteit nog steeds onvergelijkbaar superieur is aan alles wat tot de wereldlijke 
orde behoort. Daaruit volgt dat het geestelijke gezag weliswaar altijd de wereldlijke 
macht kan en moet beheersen, maar dat het zelf niet door iets anders kan en moet 
worden beheerst, althans niet door iets anders 82 ; zo schokkend dat een dergelijke 
bewering voor de meeste van onze tijdgenoten zo schokkend lijkt, aarzelen wij niet 


hij omschrijft als "de militie van God", en dat dit verklaart waarom hij voortdurend een bemiddelende en scheidsrechter 
tussen de godsdienstige en de politieke macht moet zijn. 

81 Deze zaak is vergelijkbaar met die van een man die een gesloten cassette met een schat heeft geërfd en die niet in 
staat was deze te openen en de ware aard ervan zou negeren; deze man zou niettemin de authentieke bezitter van de 
schat zijn; het verlies van de sleutel zijn eigendom niet zou wegnemen, en indien bepaalde externe prerogatieven aan 
dat eigendom verbonden zouden zijn, zou hij altijd het recht behouden deze uit te oefenen; maar het is anderzijds 
duidelijk dat hij, wat hem persoonlijk betreft, in deze omstandigheden niet ten volle van zijn schat kon genieten. 

82 Dit voorbehoud heeft betrekking op het hoogste principe van het geestelijke en het tijdelijke, dat alle bijzondere 
vormen te boven gaat en waarvan de directe vertegenwoordigers duidelijk het recht hebben om beide gebieden te 
controleren; maar de werking van dit opperste principe wordt in de huidige toestand van de wereld niet zichtbaar 
uitgeoefend, zodat men kan zeggen dat alle geestelijke autoriteit buiten de wereld de hoogste lijkt te zijn, al is het maar 
wat we boven een relatieve geestelijke autoriteit hebben genoemd, en ook al is het in dit geval de sleutel tot de 
traditionele vorm waarvoor het verantwoordelijk is, kwijt. 
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om te verklaren dat het slechts de uitdrukking is van een onweerlegbare waarheid 83 . 

Maar laten we teruggaan naar Philippe le Bel, die ons een bijzonder typisch 
voorbeeld geeft van wat we hier willen uitleggen: het is vermeldenswaard dat Dante 
"hebzucht", 84 een ondeugd, niet van Kshatriya, maar van Vaishya, toeschrijft aan zijn 
daden als motief; je zou kunnen zeggen dat de Kshatriya's, zodra ze zich in opstand 
brengen, zichzelf op een manier degraderen en hun eigen karakter verliezen om dat 
van een lagere kaste te nemen. Men zou er zelfs aan kunnen toevoegen dat deze 
achteruitgang onvermijdelijk gepaard moet gaan met het verlies van legitimiteit: als 
de Kshatriya's door hun schuld worden beroofd van hun normale recht op de 
uitoefening van hun temporele macht, dan is het omdat ze geen echte Kshatriya's zijn, 
bedoelen we dat hun aard niet langer van dien aard is dat het hen in staat stelt hun 
eigenlijke functie te vervullen. Als de koning er niet langer genoegen mee neemt de 
eerste van de Kshatriya's te zijn, dat wil zeggen het hoofd van de adel, en de 
"regelgevende" rol te spelen die hem in dit opzicht toebehoort, verliest hij wat zijn 
essentiële bestaansreden is, en tegelijkertijd contrasteert hij met deze adel, waarvan 
hij slechts de uitstraling en de meest volledige uitdrukking was. Zo zien we de 
royalty's, om de krachten die collectief tot de gehele adel behoren te "centraliseren" 
en op te nemen, om er een strijd mee aan te gaan en om onophoudelijk te werken aan 
de vernietiging van het feodale systeem, waaruit het is voortgekomen; zij kon dit 
alleen doen door te vertrouwen op de derde staat, die overeenkomt met de Vaishyas; 
en daarom zien we ook, juist sinds Filips de Schone, de koningen van Frankrijk zich 
bijna voortdurend omringen met de bourgeoisie, vooral degenen die, zoals Lodewijk 
XI en Lodewijk XIV, het werk van de "centralisatie" het verst hebben doorgedrukt, 
wiens voordeel de bourgeoisie vervolgens de vruchten heeft geplukt toen zij de macht 
greep door de Revolutie. 

Temporele "centralisatie" is bovendien in het algemeen het kenmerk van een 
verzet tegen het spirituele gezag, waarvan de invloed die de regeringen op deze 
manier proberen te neutraliseren om hun eigen invloed te neutraliseren om hun eigen 
invloed te vervangen; daarom is de feodale vorm, die de Kshatriya's in staat stelt om 
hun normale functies het meest volledig uit te oefenen, tegelijkertijd de vorm die het 
meest geschikt is voor de normale organisatie van de traditionele beschavingen, zoals 


83 Hetzelfde geldt voor de "pauselijke onfeilbaarheid", waarvan de proclamatie zoveel protesten heeft opgeroepen, enkel 
en alleen vanwege een modern misverstand, misverstand, dat bovendien de expliciete en plechtige bevestiging ervan 
des te noodzakelijker heeft gemaakt: een authentieke vertegenwoordiger van een traditionele leer is noodzakelijkerwijs 
onfeilbaar wanneer hij namens die leer spreekt; en men moet zich realiseren dat deze onfeilbaarheid dus niet aan de 
individualiteit, maar aan het functioneren is gehecht. In de Islam is dus elke moefti onfeilbaar als een bevoegd vertolker 
van sjariya , dat wil zeggen van wetgeving die hoofdzakelijk op religie gebaseerd is, hoewel zijn bevoegdheid zich niet 
uitstrekt tot een meer innerlijke orde; de oriëntaligen zouden daarom verbaasd kunnen zijn, niet dat de paus onfeilbaar is 
op zijn gebied, wat voor hen niet de geringste moeilijkheid kan doen, maar veeleer dat hij de enige is die dat in het hele 
Westen kan zijn. 

84 Dit is niet alleen de reden voor de vernietiging van de Orde van de Tempel, maar ook, nog zichtbaarder, voor wat 
men de verandering van de valuta's noemt, en deze twee feiten zijn misschien nauwer met elkaar verbonden dan men op 
het eerste gezicht zou kunnen aannemen; als de tijdgenoten van Filips de Schone het tot een misdaad van deze 
verandering hebben gemaakt, dan moet men in ieder geval concluderen dat hij, door de titel van de munteenheid op 
eigen initiatief te veranderen, de aan de koninklijke machthebbers toegekende rechten heeft overschreden. Dit is een 
aanwijzing om te onthouden, omdat deze geldkwestie in de oudheid en in de Middeleeuwen volledig genegeerd werd 
door de moderne mensen, die zich beperkten tot het eenvoudige "economische" standpunt; Zo is vastgesteld dat de 
symbolen op de munten onder de Kelten alleen verklaard kunnen worden als ze verband houden met de leerstellige 
kennis die eigen is aan de Druïden, wat een directe tussenkomst van de Druïden op dit gebied impliceert; en deze 
controle van het geestelijk gezag moest tot het einde van de Middeleeuwen worden voortgezet. 
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die in de Middeleeuwen was. De moderne tijd, die van een breuk met de traditie, zou 
in politieke termen gekenmerkt kunnen worden door de vervanging van het feodale 
systeem door het nationale systeem; en het was in de 14e eeuw dat de 
"nationaliteiten" begonnen te ontstaan, door middel van dit werk van "centralisatie" 
dat we zojuist hebben genoemd. Het is waar dat met name de vorming van de "Franse 
natie" het werk van de koningen was, maar zij bereiden zonder het te weten hun eigen 
ondergang voor 85 ; en als Frankrijk het eerste land in Europa was waar de koninklijke 
macht werd afgeschaft, dan was het omdat het in Frankrijk was dat de "nationalisatie" 
zijn uitgangspunt had. Bovendien is het nauwelijks nodig om in herinnering te roepen 
hoe hevig "nationalistisch" en "centraliserend" de Revolutie was, en ook wat 
werkelijk revolutionair gebruik werd gemaakt gedurende de negentiende eeuw van 
het zogenaamde "principe van de nationaliteiten"; er is daarom sprake van een 
tamelijk unieke tegenstrijdigheid in het "nationalisme" dat vandaag de dag wordt 
getoond door sommige verklaarde tegenstanders van de Revolutie en haar werk. 
Maar het meest interessante punt voor ons op dit moment is dit: de vorming van 
"nationaliteiten" is in wezen een van de episodes in de strijd van het tijdelijke tegen 
het spirituele; en, als we tot op de bodem willen uitzoeken, kunnen we zeggen dat het 
juist om deze reden fataal was voor de koninklijke macht, die, ook al leek het al zijn 
ambities te verwezenlijken, alleen maar op zijn ondergang was uitgelopen 86 . 

Er is een soort politieke eenwording, en dus een volkomen externe eenwording, 
die een gebrek aan kennis, zo niet ontkenning, impliceert van de spirituele principes 
die alleen de ware en diepe eenheid van een beschaving kunnen creëren, en 
"nationaliteiten" zijn daar een voorbeeld van. In de Middeleeuwen was er voor het 
hele Westen een echte eenheid, gebaseerd op een strikt traditionele orde, namelijk die 
van het "christendom"; toen deze secundaire eenheden, van een zuiver politieke orde, 
d.w.z. tijdelijke en niet langer geestelijke orde, werden gevormd, werd die grote 
eenheid van het Westen onherstelbaar verbroken en kwam er een einde aan het 
effectieve bestaan van het "christendom". De volkeren, die slechts de verspreide 
fragmenten van het oude "christendom" zijn, de valse eenheden die de ware eenheid 
vervangen door de wil om de wereldlijke macht te overheersen, konden alleen maar 
leven, door de voorwaarden zelf van hun constitutie, door elkaar tegen te werken, 
door voortdurend tegen elkaar te strijden op alle niveaus 87 ; de geest is de eenheid, de 
zaak is de veelheid en de verdeeldheid, en hoe verder men zich van de spiritualiteit 
verwijdert, des te meer worden de vijandige gevoelens versterkt en groter. Niemand 
kan betwisten dat feodale oorlogen, nauw gelokaliseerd, en bovendien onderworpen 
aan beperkende regulering door geestelijk gezag, niets waren in vergelijking met 
nationale oorlogen, die met de Revolutie en het Imperium leidden tot "gewapende 


85 In de strijd van de koninklijke macht tegen de feodale adel kan men het woord van het Evangelie strikt toepassen: 
"Elk huis dat tegen zichzelf verdeeld is, zal vergaan". 

86 Waar het koninklijk hof zich heeft kunnen handhaven door "constitutioneel" te worden, is het niet meer dan een 
schaduw van zichzelf en heeft het niet veel meer dan een nominaal en "representatief" bestaan, zoals blijkt uit de 
bekende formule volgens welke "de koning regeert, maar niet regeert"; het is eigenlijk slechts een karikatuur van het 
voormalige koningshuis. 

87 Daarom kan het idee van een "maatschappij van naties" alleen maar een utopie zonder werkelijke reikwijdte zijn; de 
nationale vorm is in wezen weerzinwekkend tegen de kennis van elke eenheid die boven haar eigen niveau uitstijgt; 
bovendien zou het in de huidige opvattingen duidelijk slechts een eenheid van een uitsluitend temporele orde zijn, en 
dus des te minder effectief, en die nooit anders kan zijn dan een parodie op de ware eenheid. 
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naties ", 88 en dat we vandaag de dag nieuwe ontwikkelingen hebben gezien die zeer 
oncomfortabel zijn voor de toekomst. 

Aan de andere kant maakte de constitutie van de "nationaliteiten" echte 
pogingen tot onderwerping van het geestelijke aan het tijdelijke mogelijk, wat een 
volledige omkering van de hiërarchische verhoudingen tussen de twee machten 
impliceert; deze onderwerping komt het duidelijkst tot uitdrukking in het idee van 
een "nationale" Kerk, d.w.z. ondergeschikt aan de Staat en ingesloten binnen haar 
grenzen; en de term "staatsgodsdienst", onder haar vrijwillige ambivalente 
verschijning, betekent niets anders in de kern ervan: het is de religie die de tijdelijke 
regering gebruikt als middel om haar dominantie te verzekeren; het is de religie die 
gereduceerd is tot een eenvoudige factor van de sociale orde 89 . Dit idee van een 
"nationale" Kerk ontstond voor het eerst in protestantse landen, of beter nog, 
misschien was het vooral om te beseffen dat het protestantisme ontstond, want het 
lijkt erop dat Luther nauwelijks een instrument was van de ambities van sommige 
Duitse vorsten, en het is zeer waarschijnlijk dat, zelfs als zijn opstand tegen Rome 
zich niet had voorgedaan, de gevolgen ervan net zo verwaarloosbaar zouden zijn 
geweest als die van veel andere individuele dissidenten, die slechts incidenten waren 
zonder toekomst. De Reformatie is het meest duidelijke symptoom van de breuk van 
de geestelijke eenheid van het "christendom", maar het was niet het dat begon, zoals 
Joseph de Maistre het uitdrukte, om "het naadloze gewaad te scheuren"; deze breuk 
was toen al lang geleden een voldongen feit, omdat, zoals we al zeiden, het begin 
ervan in feite al twee eeuwen eerder dateert; en een soortgelijke opmerking kan 
worden gemaakt over de Renaissance, die, door een toeval waar er niets toevalligs 
aan de hand is, zich rond dezelfde tijd als de Reformatie voordeed, en alleen toen de 
traditionele kennis van de Middeleeuwen bijna volledig verloren ging. Het 
protestantisme was in dit opzicht dus meer een resultaat dan een uitgangspunt; maar 
als het in werkelijkheid vooral het werk was van prinsen en heersers, die het vooral 
voor politieke doeleinden gebruikten, dan zouden de individualistische neigingen van 
het protestantisme zich al snel tegen hen keren, omdat ze direct de weg vrijmaakten 
voor de democratische en egalitaire opvattingen van de huidige tijd 90 . 

Om terug te komen op het onderwerp van de onderwerping van de religie aan 
de staat, in de vorm die we zojuist hebben aangegeven, zou het een vergissing zijn 
om te geloven dat er buiten het protestantisme geen voorbeelden hiervan zouden 
zijn 91 : als de anglicaanse scheuring van Hendrik VIII het meest volledige succes is in 
de oprichting van een "nationale" kerk, dan was het Galicanisme zelf, zoals Lodewijk 
XIV het heeft kunnen opvatten, helemaal niet iets anders; Als deze poging succes vol 


88 Zoals we elders (De moderne wereldcrisis, pp. 104-105) hebben opgemerkt, wordt door alle mannen zonder 
onderscheid te dwingen deel te nemen aan moderne oorlogen, het essentiële onderscheid van sociale functies volledig 
genegeerd; dit is bovendien een logisch gevolg van "egalitarisme". 

89 Deze opvatting kan worden gerealiseerd in andere vormen dan die van een "nationale" Kerk zelf; er is een van de 
meest opvallende voorbeelden in een regime als het Napoleontische "concordaat", dat priesters transformeert tot 
ambtenaren van de staat, wat een echte monsterachtigheid is. 

90 Opgemerkt moet worden dat het protestantisme de geestelijkheid onderdrukt, en als het beweert het gezag van de 
Bijbel in stand te houden, dan verpest het het door "vrij onderzoek". 

91 Het is echter waar dat wij ook hier de staatsgodsdienst vinden "in de zin dat wij haar gedefinieerd hebben; maar de 
kloosterordes hebben in ieder geval enigszins kunnen ontsnappen aan de ondergeschiktheid van het geestelijke aan het 
tijdelijke, terwijl in de protestantse landen hun onderdrukking deze ondergeschiktheid zo volledig mogelijk heeft 
gemaakt. 
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was geweest, zou de gehechtheid aan Rome ongetwijfeld in theorie zijn gebleven, 
maar in de praktijk zou het effect ervan volledig teniet zijn gedaan door de 
interpositie van de politieke macht, en de situatie zou in Frankrijk niet wezenlijk 
anders zijn geweest dan in Engeland als de tendensen van de "rituele" fractie van de 
anglicaanse kerk 92 permanent zouden hebben gezegevierd. Het protestantisme in al 
zijn verschillende vormen heeft de zaken tot het uiterste gedreven, maar niet alleen in 
de landen waar is vastgesteld dat het koningshuis zijn eigen "goddelijk recht", dat wil 
zeggen de enige echte basis van zijn legitimiteit en tegelijkertijd de enige garantie 
voor zijn stabiliteit, heeft vernietigd; Volgens wat zojuist is uitgelegd, heeft de Franse 
vorst, zonder zo'n duidelijke breuk met het geestelijk gezag te maken, in het kort met 
andere, meer indirecte middelen op precies dezelfde manier gehandeld, en zelfs het 
lijkt erop dat het de eerste was die deze weg is ingeslagen; de aanhangers van de 
koninklijke familie die er een soort van glorie van maken lijken zich nauwelijks 
bewust te zijn van de gevolgen die deze houding heeft teweeggebracht en die deze 
niet heeft kunnen teweegbrengen. De waarheid is dat het koningschap onbewust de 
weg naar de revolutie opende en dat de revolutie, door haar te vernietigen, alleen 
maar verder ging in de richting van de wanorde waarin zij was begonnen zich te 
begeven. De bourgeoisie is er overal in de westerse wereld in geslaagd om de macht 
te grijpen, waarbij het koninklijk gezag het in de eerste plaats ten onrechte had 
betrokken; het maakt niet uit of het koninklijk hof vervolgens het koninklijk huis 
afschaft zoals in Frankrijk, of dat het het koninklijk hof het koninklijk huis heeft laten 
afschaffen, of dat het het nominaal heeft toegestaan om het te handhaven, zoals in 
Engeland of elders; het resultaat is in alle gevallen hetzelfde en het is de triomf van 
de "economische", de openlijk verkondigde suprematie ervan. Maar naarmate we in 
materialiteit verzinken, neemt de instabiliteit toe, veranderingen treden steeds sneller 
op; zo kan de heerschappij van de bourgeoisie slechts voor een relatief korte tijd 
voortduren, vergeleken met die van het regime waar ze in geslaagd is; en, zoals de 
usurpatie usurpatie na de Vaishya’s usurpatie genoemd wordt, zijn het nu de Sjoera’s 
die op hun beurt naar overheersing streven: dit is, heel precies, de betekenis van het 
bolsjewisme. In dit opzicht willen we geen voorspellingen doen, maar het zou 
waarschijnlijk niet moeilijk zijn om uit het bovenstaande bepaalde conclusies voor de 
toekomst te trekken: als de laagste sociale elementen op de een of andere manier aan 
de macht komen, zal hun heerschappij waarschijnlijk de kortste van alle zijn, en het 
zal de laatste fase van een bepaalde historische cyclus markeren, omdat het niet 
mogelijk is om lager te gaan; als zelfs zo'n gebeurtenis geen meer algemene 
draagwijdte heeft, moet er dus van worden uitgegaan dat het tenminste voor het 
Westen het einde van de moderne periode zal zijn. 

Een historicus die zich zou kunnen baseren op de gegevens die wij hebben 
verstrekt, zou deze overwegingen ongetwijfeld bijna eindeloos kunnen ontwikkelen, 
door te zoeken naar meer specifieke feiten die nog steeds op een zeer precieze manier 
naar voren zouden brengen wat 93 wij vooral hier wilden laten zien: deze weinig 


92 Ook moet worden opgemerkt dat er een nauwe overeenkomst bestaat tussen de twee denominaties "anglicanisme" en 
"Gallicanisme", die goed overeenkomt met de werkelijkheid. 

93 Het zou bijvoorbeeld interessant kunnen zijn om in dit verband de rol van Richelieu te bestuderen, die hard heeft 
gewerkt om de laatste overblijfselen van het feodalisme te vernietigen en die zich tijdens de gevechten met de 
protestanten binnenin met hen buiten tegen de restanten van het Heilige Rijk, dat wil zeggen tegen de overlevenden van 
het vroegere "christendom", heeft verbonden. 
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bekende verantwoordelijkheid van de koninklijke macht die aan de oorsprong ligt van 
alle moderne wanorde, deze eerste afwijking, in de relaties tussen het geestelijke en 
het tijdelijke, die onvermijdelijk alle anderen zou moeten leiden. Daarom moeten we 
ons beperken tot de grote lijnen van de geschiedenis en ons beperken tot de essentiële 
aanwijzingen die uit de gebeurtenissen zelf naar voren komen. 


51 



HOOFDSTUK VIII 


Het aardse paradijs en het hemelse paradijs 


De politieke constitutie van het middeleeuwse "christendom" was, zoals we 
hebben gezegd, in wezen feodaal; het had zijn bekroning in een functie, werkelijk de 
hoogste in de wereldlijke orde, namelijk die van de keizer, die in relatie tot de 
koningen moest zijn wat de koningen op hun beurt waren in relatie tot hun vazallen. 
Bovendien moet gezegd worden dat deze opvatting van het Heilige Rijk enigszins 
theoretisch bleef en nooit volledig werd gerealiseerd, waarschijnlijk door de keizers 
zelf, die, verloren door de omvang van hun macht, de eersten waren die hun 
ondergeschiktheid aan het geestelijke gezag, waarvan zij niettemin, net als de andere 
heersers, hun macht hadden, en nog directer, betwistten 94 . Dit was wat men de ruzie 
van het Priesterschap en het Imperium noemt, waarvan de verschillende 
wisselvalligheden voldoende bekend zijn dat het niet nodig is ze hier in herinnering te 
brengen, zelfs niet kort samengevat, vooral omdat de details van deze feiten niet van 
belang zijn voor wat wij voorstellen; wat interessanter is, is om te begrijpen wat de 
keizer werkelijk had moeten zijn, en ook wat de fout had kunnen zijn die hem ertoe 
gebracht kan hebben zijn relatieve suprematie voor absolute suprematie te nemen. 

Het onderscheid tussen het pausdom en het keizerrijk kwam in zekere zin voort 
uit een verdeling van de machten die in het oude Rome in één persoon was 
samengebracht, omdat de Pausdom in die tijd Pontifex Maximus 95 was; bovendien 
hoeven we in dit speciale geval geen verklaring te zoeken voor deze ontmoeting van 
het geestelijke en het tijdelijke, die ons het risico zou kunnen opleveren dat we ons 
met tamelijk complexe overwegingen zouden bezighouden 96 . In ieder geval waren de 


94 Het Heilige Rijk begint met Karei de Grote, en we weten dat het de Paus was die hem de keizerlijke waardigheid 
verleende; zijn opvolgers konden niet anders worden gelegitimeerd dan hij zelf was geweest. 

95 Het is zeer opmerkelijk dat de Paus deze titel van Paus Maximus , waarvan de oorsprong zo duidelijk vreemd is aan 
het christendom en veel eerder, altijd heeft behouden; dit feit is er een van degenen die aan degenen die in staat zijn om 
te denken, zou moeten suggereren dat het zogenaamde "heidendom" eigenlijk een heel ander karakter had dan datgene 
wat men had afgesproken om het te geven. 

96 De Romeinse keizer verschijnt in zekere zin als een Kshatriya die, naast zijn eigen functie, de functie van een 
Brahmane uitoefent; het lijkt er daarom op dat er een anomalie is, en het moet gezien worden of de Romeinse traditie 
niet een bepaald karakter heeft dat het mogelijk maakt dit feit anders dan als een eenvoudige usurpatie te beschouwen. 
Aan de andere kant is het twijfelachtig of de keizers in spiritueel opzicht voor het grootste deel werkelijk 
"gekwalificeerd" waren; maar soms is het nodig om een onderscheid te maken tussen de "officiële" vertegenwoordiger 
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Paus en de Keizer dus niet precies "de twee helften van God" zoals Victor Hugo 
schreef, maar veel meer precies de twee helften van deze Christus Janus, waarvan 
sommige figuren ons laten zien dat we in de ene hand een sleutel en in de andere een 
scepter hebben, de respectievelijke emblemen van de twee priesterlijke en koninklijke 
machten die in hem verenigd zijn, zoals in hun gemeenschappelijke principe 97 . Deze 
symbolische assimilatie van Christus met Janus, als het hoogste principe van de twee 
machten, is het duidelijkste teken van een zekere traditionele continuïteit tussen het 
oude Rome en het christelijke Rome, die maar al te vaak genegeerd of ontkend wordt 
door vooringenomenheid; en men mag niet vergeten dat het Rijk in de Middeleeuwen 
"Romeins" was, net als het pausdom. Maar deze zelfde figuratie geeft ons ook de 
reden voor de fout die we zojuist hebben gewezen, die fataal zou zijn voor het Rijk: 
Deze fout bestaat erin de twee helften van Janus als gelijkwaardig te beschouwen, die 
in feite gelijkwaardig zijn in uiterlijk, maar die, wanneer zij het geestelijke en het 
tijdelijke vertegenwoordigen, in werkelijkheid niet kunnen zijn; Met andere woorden, 
het is nog steeds een vergissing om de verhouding tussen de twee machten als een 
coördinatierelatie te beschouwen, terwijl het een ondergeschiktheidsverhouding is, 
want zodra ze gescheiden zijn, terwijl de ene direct uitgaat van het hoogste principe, 
gaat de andere slechts indirect vooruit; we hebben dit al voldoende uitgelegd in het 
voorgaande zodat het niet nodig is om nu verder aan te dringen. 

Dante, aan het eind van zijn verhandeling De Monarchia, definieert duidelijk 
de respectieve toeschrijvingen van de paus en de keizer; hier is deze belangrijke 
passage: "Gods onuitsprekelijke Voorzienigheid bood de mens twee doelen: de 
zaligheid van dit leven, dat bestaat uit de uitoefening van de deugd en dat wordt 
vertegenwoordigd door het aardse paradijs; en de zaligheid van het eeuwige leven, 
die bestaat uit het genieten van de aanblik van God, waartoe de menselijke deugd niet 
kan worden verheven, tenzij zij door het goddelijke licht wordt geholpen, en die 
wordt vertegenwoordigd door het hemelse paradijs. Voor deze twee zaligsprekingen, 
wat de verschillende conclusies betreft, is het noodzakelijk om met verschillende 
middelen te komen; want voor de eerste komen we tot filosofische leerstellingen, 
mits we ze volgen door te handelen volgens de morele en intellectuele deugden; voor 
de tweede, door spirituele leer, die verder gaat dan de menselijke rede, mits we ze 
volgen door te handelen volgens de theologische deugden, geloof, hoop en 
naastenliefde. Deze conclusies en middelen worden ons weliswaar geleerd, maar 
sommigen door de menselijke rede die ons volledig door filosofen wordt 
geopenbaard, anderen door de JJeilige Geest die ons de bovennatuurlijke waarheid 
heeft geopenbaard, aan ons noodzakelijk, door de profeten en de heilige schrijvers, 
door de Zoon van God, Jezus Christus, mede-eternisch voor de Geest, en door zijn 
discipelen, deze conclusies en middelen, zou de menselijke hebzucht hen in de steek 
laten als de mensen, zoals paarden die in hun beestachtigheid ronddwalen, niet door 
de rem op hun weg werden gehouden. Daarom heeft de mens een dubbele richting 
nodig volgens zijn dubbele doel, dat wil zeggen, de Opperste Paus, die volgens de 


van het gezag en de feitelijke houders ervan, en het is voldoende dat deze hem inspireren, ook al is hij niet een van hen, 
om de dingen te zijn wat ze moeten zijn. 

97 Zie een artikel van L. Charbonneau-Lassay getiteld Un ancien emblème du mois de janvier , gepubliceerd in Regnabit 
magazine (maart 1925). - De sleutel en de scepter zijn hier gelijkwaardig aan de meer gebruikelijke set van de twee 
sleutels van goud en zilver; deze twee symbolen zijn direct gerelateerd aan Christus door deze liturgische formule: "O 
Claris David, en Sceptrum domus Israël....". (Romeins Breviarium , kantoor van 20 december). 
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Openbaring de mensheid naar het eeuwige leven zou leiden, en de Keizer, die, 
volgens de filosofische leer, haar naar het tijdelijke geluk zou leiden. En omdat 
niemand deze haven kan bereiken, of alleen maar voor een klein aantal mensen en ten 
koste van de ergste moeilijkheden, als de mensheid niet kan rusten in de rust van de 
vrede, nadat de golven van geïnsinueerde hebzucht tot rust zijn gekomen, moet 
degene die de aarde regeert, de Romeinse prins, er vooral naar streven om in deze 
kleine woning van stervelingen vrijelijk en in vrede te leven" 98 . 

Deze tekst heeft een aantal verklaringen nodig om volledig begrepen te 
worden, omdat we ons er niet door laten misleiden: onder een taal die louter 
theologisch van aard is, bevat hij waarheden van een veel diepere orde, die in 
overeenstemming zijn met de gewoontes van de auteur en de initiatiefnemende 
organisaties waaraan hij gehecht was 99 . Anderzijds is het nogal verrassend, laten we 
terloops opmerken, dat degene die deze regels heeft geschreven, soms kan worden 
voorgesteld als een vijand van het pausdom; hij heeft ongetwijfeld, zoals we 
hierboven hebben gezegd, de tekortkomingen en onvolkomenheden aan de kaak 
gesteld die hij in de staat van het pausdom op dat moment kon waarnemen, en in het 
bijzonder, als een van de gevolgen daarvan, de overdreven toevlucht tot strikt 
wereldlijke middelen, die daarom ongeschikt zijn voor het handelen van een 
geestelijke autoriteit; maar hij wist niet hoe hij aan de instelling zelf de gebreken van 
de mannen die haar tijdelijk vertegenwoordigden kon toeschrijven, wat het moderne 
individualisme niet altijd kan 100 . 

Als we verwijzen naar wat we al hebben uitgelegd, zullen we zonder 
problemen zien dat Dante's onderscheid tussen de twee uiteinden van de mensheid 
heel precies overeenkomt met dat van de "kleine mysteries" en de "grote mysteries", 
en dus ook met dat van de "koninklijke inwijding" en de "priesterlijke inwijding". De 
keizer zit de "kleine mysteries" voor, die betrekking hebben op het "aardse paradijs", 
dat wil zeggen de verwezenlijking van de volmaaktheid van de menselijke staat 101 ; de 
hoogste paus zit de "grote mysteries" voor, die betrekking hebben op het "hemelse 
paradijs", dat wil zeggen de verwezenlijking van de bovenmenselijke staten, die aldus 
met de menselijke staat verbonden zijn door de "pauselijke" functie, die strikt 
etymologisch begrepen is 102 . De mens kan als mens natuurlijk alleen het eerste van 


98 De Monarchia, III, 16. 

99 Zie in het bijzonder, over dit onderwerp, onze studie over Dante's Esoterie, en ook Luigi Valli's boek, II Linguaggio 
segreto di Dante e dei "Fedeli d'Amore"; helaas, de auteur stierf zonder in staat te zijn geweest om zijn onderzoek uit te 
voeren tot het einde, en op het moment dat het leek erop dat het hem ertoe bracht om na te denken over de dingen in een 
geest die dichter bij de traditionele esoterie stond. 

100 Wanneer we het over katholicisme hebben, moeten we altijd de grootste zorg besteden aan het onderscheid tussen 
wat het katholicisme zelf als een doctrine betreft en wat alleen betrekking heeft op de huidige stand van zaken van de 
organisatie van de katholieke kerk; wat we ook mogen denken over de laatste vraag, de andere kan op geen enkele 
manier worden beïnvloed. Wat we hier over het katholicisme zeggen, omdat dit voorbeeld zich onmiddellijk voordoet 
in relatie tot Dante, zou ook veel andere toepassingen kunnen hebben; maar weinigen weten vandaag de dag nog hoe ze 
zich zo nodig kunnen bevrijden van historische gebeurtenissen, in die mate dat, om hetzelfde voorbeeld te blijven 
volgen, sommige verdedigers van het katholicisme, maar ook tegenstanders, geloven dat ze alles kunnen herleiden tot 
een eenvoudige kwestie van "historiciteit", een van de vormen van modern "bijgeloof van het feit". 

101 Deze prestatie is in feite het herstel van de "primordiale staat" waarnaar in alle tradities wordt verwezen, zoals we al 
verschillende keren hebben kunnen uitleggen. 

102 In de symboliek van het kruis wordt de eerste van deze twee verworvenheden vertegenwoordigd door de onbepaalde 
ontwikkeling van de horizontale lijn en de tweede door die van de verticale lijn; het zijn, volgens de taal van het 
islamitische esoterieme, de twee betekenissen van "omvang" en "verheffing", waarvan de volledige ontwikkeling wordt 
gerealiseerd in de "Universele Mens", de "mystieke Christus", de "tweede Adam" van Sint-Paulus. 
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deze twee doelen bereiken, die "natuurlijk" genoemd kunnen worden, terwijl het 
tweede doel "bovennatuurlijk" is, omdat het zich buiten de gemanifesteerde wereld 
bevindt; dit onderscheid is dus dat van de "fysieke" orde en de "metafysische" orde. 
Hier lijkt de concordantie van alle tradities, of het nu Oosters of Westers is, zo 
duidelijk mogelijk: door de respectieve toeschrijvingen van de Kshatriya's en de 
Brahmanen te definiëren zoals we dat deden, waren we goed gefundeerd om er niet 
alleen iets in te zien dat van toepassing is op een bepaalde vorm van beschaving, die 
van India, aangezien we ze vinden, gedefinieerd op een strikt identieke manier, in 
wat, vóór de moderne afwijking, de traditionele beschaving van de westerse wereld 
was. 

Dante wijst daarom de functies van de keizer en de paus toe om de mensheid 
respectievelijk naar "het aardse paradijs" en "het hemelse paradijs" te leiden; de 
eerste van deze twee functies wordt volbracht "volgens de filosofie" en de tweede 
"volgens de Openbaring"; maar deze termen behoren tot de termen die een 
zorgvuldige verklaring vereisen. Het spreekt voor zich dat "filosofie" hier niet kan 
worden begrepen in zijn gewone en "profane" betekenis, want dan zou het te 
duidelijk niet in staat zijn om de rol te spelen die haar is toebedeeld; om te begrijpen 
wat het werkelijk betekent, is het noodzakelijk om aan dit woord "filosofie" zijn 
primitieve betekenis terug te geven, de betekenis die het had voor de Pythagoreeërs, 
die het als eerste gebruikten. Zoals we elders hebben aangegeven, 103 verwijst dit 
woord, dat etymologisch "liefde voor de wijsheid" betekent, in de eerste plaats naar 
een voorafgaande voorziening die nodig is om wijsheid te bereiken, en het kan ook, 
door een zeer natuurlijke uitbreiding, verwijzen naar de zoektocht die, voortvloeiend 
uit deze voorziening, moet leiden tot ware kennis; het is daarom slechts een 
voorbereidende en voorbereidende fase, een reis in de richting van wijsheid, omdat 
het "Aards Paradijs" een stap is op weg naar het "hemelse Paradijs". Deze "filosofie", 
zo begrepen, is wat men zogezegd "menselijke wijsheid" zou kunnen noemen, omdat 
het alle kennis omvat die door de vermogens van het menselijk individu alleen kan 
worden bereikt, vermogens die Dante in de rede samenvoegt, omdat het door de rede 
is dat de mens als zodanig juist als zodanig is gedefinieerd; maar deze "menselijke 
wijsheid", juist omdat het alleen maar menselijke wijsheid is, is geen ware wijsheid, 
die zich identificeert met de metafysische kennis. Dat laatste is in wezen 
supranationaal, dus ook supra-menselijk; en, net zoals de weg van het "aardse 
paradijs" de aarde verlaat om "zout alle stelle'' te worden 104 , zoals Dante zegt, dat wil 
zeggen, om op te stijgen naar de hogere staten, die de planetaire en stellaire sferen 
zijn in de taal van de astrologie en de engelachtige hiërarchieën in de taal van de 
theologie, zo, voor de kennis van alles wat de menselijke staat overstijgt, worden de 
individuele vermogens onmachtig, en zijn andere middelen nodig: Hier komt 
"Openbaring" aan de orde, een directe communicatie van de hogere staten, een 
communicatie die, zoals we eerder al zeiden, in feite door het "pontificaat" tot stand 
wordt gebracht. De mogelijkheid van deze "Openbaring" is gebaseerd op het bestaan 
van transcendentale vermogens in relatie tot het individu: Wat de naam die wij hun 
ook geven, of we nu spreken van "intellectuele intuïtie" of "inspiratie", het is altijd 


103 De moderne wereldcrisis, pp. 21-22 ( 2e editie). 

104 Purgatorio, XXXIII, 145; zie Dante's Esoterie, blz. 60. 
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hetzelfde aan de onderkant; de eerste van deze twee termen kan ons doen denken in 
de zin van "engelachtige" toestanden, die inderdaad identiek zijn aan de boven¬ 
individuele toestanden van het zijn, en de tweede zal vooral de actie van de Heilige 
Geest oproepen waarnaar Dante uitdrukkelijk verwijst 105 ; we kunnen ook zeggen dat 
wat "inspiratie" intern is, voor degene die het direct ontvangt, "Openbaring" extern 
wordt, voor de menselijke gemeenschap waarop het wordt overgedragen, voor zover 
een dergelijke overdracht mogelijk is, dat wil zeggen voor zover het uitdrukbaar is. 
Natuurlijk vatten we hier slechts kort samen, en misschien wel op een manier die 
door dit feit een beetje te eenvoudig is, een aantal overwegingen die, als we ze 
vollediger zouden willen ontwikkelen, vrij complex zouden zijn en veel zouden 
afwijken van ons onderwerp; wat we zojuist hebben gezegd is in ieder geval 
voldoende voor het doel dat we nu voorstellen. 

In die zin komen "Openbaring" en "filosofie" respectievelijk overeen met de twee 
delen die in de Hindoeïstische leer worden aangeduid met de namen van Shruti en 
Srnriti 106 ; ook hier moet worden opgemerkt dat we zeggen dat er correspondentie is, niet 
identiteit, maar het verschil van traditionele vormen die een echt verschil in de 
standpunten inhouden waar de dingen bij betrokken zijn. De Shruti, waarin alle 
Vedische teksten zijn opgenomen, is de vrucht van directe inspiratie, en de Smriti is het 
geheel van gevolgen en uiteenlopende toepassingen die eruit worden getrokken door 
reflectie; hun relatie is in sommige opzichten die van intuïtieve kennis en discursieve 
kennis; en inderdaad, van deze twee manieren van kennis is de eerste bovenmenselijk, 
terwijl de tweede echt menselijk is. Zoals het domein van de "Openbaring" wordt 
toegeschreven aan het pausdom en dat van de "filosofie" aan het Keizerrijk, zo heeft de 
Shruti meer rechtstreeks betrekking op de Brahmanen, van wie de studie van de Vêda de 
voornaamste bezigheid is, en de Smriti, die de Dharma-Shdstra of het "Boek van de 
Wet" 107 omvat, dus de sociale toepassing van de leer, heeft eerder betrekking op de 
Kshatriya's, voor wie de meeste boeken die de uitdrukking ervan bevatten specifieker 
zijn bedoeld. De Shruti is het principe waar al de rest van de leer uit voortkomt, en haar 
kennis, die die van de hogere staten impliceert, vormt de "grote mysteries"; de kennis 
van de Smriti, d.w.z. de kennis van de toepassingen op de "wereld van de mens", 
waarmee we de integrale menselijke staat bedoelen, beschouwd in al zijn mogelijkheden, 
vormt de "kleine mysteries" 108 . De Shruti is het directe licht, dat net als de zuivere 
intelligentie, die hier tegelijkertijd pure spiritualiteit is, overeenkomt met de zon, en 
de Smriti is het gereflecteerde licht, dat, net als het geheugen waarvan de naam het 
draagt en dat per definitie de "tijdelijke" faculteit zelf is, overeenkomt met de 


105 Het zuivere verstand, dat universeel en niet individueel is, en dat alle staten van zijn met elkaar verbindt, is het 
principe dat de Hindoeïstische doctrine Boeddhi noemt, een naam waarvan de wortel in wezen het idee van "wijsheid" 
uitdrukt. 

106 Zie L'Homme et son devenir selon le Vêdanta, ch. Ier. 

107 In dit opzicht kunnen misschien enkele conclusies worden getrokken uit het feit dat, in de loodse traditie, de bron en 
het beginpunt van alles wat "religie" in de meest precieze zin van het woord kan worden genoemd, aangezien de islam 
er net als het christendom mee verbonden is, de aanwijzing van Thora of "wet" op alle heilige boeken wordt toegepast: 
wij zien hierin vooral een verband met het bijzondere gemak van de religieuze vorm voor de volkeren waarin de aard 
van de Kshatriya's overheerst, en ook met het bijzondere belang dat het sociale standpunt in deze vorm heeft, waarbij 
deze twee overwegingen nauw met elkaar verbonden zijn. 

108 Het moet natuurlijk begrepen worden dat in alles wat we zeggen, het altijd kennis is die niet alleen theoretisch is, 
maar ook effectief, en die daarom in wezen de bijbehorende realisatie inhoudt. 
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maan 109 ; Daarom is de sleutel tot de "grote mysteries" goud en de sleutel tot de 
"kleine mysteries" zilver, want goud en zilver zijn, in de alchemistische volgorde, 
precies hetzelfde als wat de zon en de maan in de astrologische volgorde zijn. Deze 
twee sleutels, die die van Janus in het oude Rome waren, waren een van de attributen 
van het Soevereine Pontificaat, waaraan de functie van "hiërophant" of "meester van 
de mysteriën" in wezen was verbonden; met de titel van Pontifex Maximus zelf 
bleven ze tot de belangrijkste symbolen van het pausdom behoren, en de evangelische 
woorden die betrekking hebben op de "macht van de sleutels" zijn niet samen te 
vatten, zoals ook op vele andere punten gebeurt, zoals ook op vele andere punten, 
want ze bevestigen ten volle de oertraditie. We kunnen nu nog vollediger dan door 
wat we eerder hadden uitgelegd, begrijpen waarom deze twee sleutels tegelijkertijd 
die van geestelijke en tijdelijke macht zijn; om de relaties tussen deze twee machten 
tot uitdrukking te brengen, kunnen we zeggen dat de paus de gouden sleutel van het 
"hemelse paradijs" voor zichzelf moet houden en de zilveren sleutel van het "aardse 
paradijs" aan de keizer moet toe vertrouwen; en we hebben eerder gezien dat, in de 
symboliek, deze tweede sleutel soms werd vervangen door de scepter, een meer 
speciaal koninklijk teken 110 . 

In het voorgaande moeten we de aandacht vestigen op een punt waarop we de 
schijn van tegenstrijdigheid moeten vermijden: enerzijds hebben we gezegd dat de 
metafysische kennis, die ware wijsheid is, het principe is waarop elke voorkennis is 
gebaseerd door middel van de toepassing ervan op voorwaardelijke opdrachten, en 
anderzijds dat de "filosofie", in de oorspronkelijke betekenis waarin zij verwijst naar 
al deze voorwaardelijke kennis, moet worden beschouwd als een voorbereiding op de 
wijsheid; hoe kunnen deze twee dingen met elkaar worden verzoend? Elders hebben 
we al uitgelegd wat de dubbele rol van de 'traditionele wetenschappen' is 111: er zijn 
twee gezichtspunten, een top-down en een bottom-up, waarvan de eerste 
overeenkomt met de ontwikkeling van kennis van principes naar toepassingen die 
steeds verder van hen af staan, en de tweede met een geleidelijke verwerving van 
diezelfde kennis van onder naar boven, of, zo je wilt, van buiten naar binnen. Dit 
tweede standpunt komt dus overeen met de manier waarop de mens tot kennis kan 
worden gebracht, op een geleidelijke en evenredige manier naar zijn intellectuele 
capaciteiten; en zo wordt hij eerst naar het "Aardse Paradijs" en vervolgens naar het 
"Hemelse Paradijs" geleid; maar deze volgorde van onderricht of communicatie van 
de "heilige wetenschap" is het tegenovergestelde van de hiërarchische orde van de 
constitutie ervan. Inderdaad, elke kennis die werkelijk het karakter van "heilige 
wetenschap" heeft, van welke aard dan ook, kan alleen geldig worden gevormd door 
hen die in de eerste plaats volledig in het bezit zijn van de belangrijkste kennis, en die 
dus de enigen zijn die in staat zijn om, in overeenstemming met de strengste 


109 In dit opzicht moet worden opgemerkt dat het "Hemelse Paradijs" in wezen Brahma-Loka is, geïdentificeerd met de 
"Geestelijke Zon" (de mens en zijn toekomst volgens de Vêddnta, ch. XXI en XXII), en dat aan de andere kant het 
"Aards Paradijs" wordt beschreven als een invloed op het "gebied van de Maan" (De koning van de wereld, p. 55): de 
top van de berg van het Vagevuur, in de symboliek van de Goddelijke Komedie , is de grens van de individuele 
menselijke of aardse staat, en het punt van communicatie met de bovenindividuele hemelse staten. 

110 De scepter heeft, net als de sleutel, een symbolische relatie met de "as van de wereld", maar dit is een punt dat we 
hier slechts terloops kunnen aanwijzen, waarbij we ons het recht voorbehouden om het in andere studies naar behoren te 
ontwikkelen. 

111 De moderne wereldcrisis, pp. 63-65 ( 2e editie). 
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traditionele orthodoxie, alle aanpassingen te maken die nodig zijn door de 
omstandigheden van de tijd en de plaats; Daarom zijn deze aanpassingen, wanneer ze 
regelmatig worden aangebracht, noodzakelijkerwijs het werk van het priesterschap, 
waartoe per definitie de belangrijkste kennis behoort; en daarom kan alleen het 
priesterschap legitiem "koninklijke inwijding" geven door de kennis die het vormt, 
over te dragen. We kunnen hierdoor ook zien dat de twee sleutels, die worden 
beschouwd als die van de kennis in de "metafysische" en "fysieke" orde, beide 
werkelijk tot het priesterlijk gezag behoren en dat de tweede alleen bij delegatie, als 
we dat kunnen zeggen, wordt toevertrouwd aan de houders van de koninklijke macht. 
Wanneer de "fysieke" kennis wordt losgekoppeld van haar transcendente principe, 
verliest ze haar belangrijkste bestaansreden en wordt al snel heterodox; het is dan dat 
de "naturalistische" doctrines verschijnen, zoals we hebben uitgelegd, als gevolg van 
de vervalsing van de "traditionele wetenschappen" door de weerzinwekkende 
Kshatriya's; Het is nu al een reis in de richting van de "profane wetenschap", die het 
eigenlijke werk van de lagere kasten zal zijn en het teken van hun overheersing in de 
intellectuele orde, als we in zo'n geval echter nog steeds kunnen spreken van 
intellectualiteit. Net als in de politieke orde maakt de opstand van de Kshatriya's hier 
dus de weg vrij voor die van de Vaishya’s en de Shudra’s; en zo bereiken we van 
stadium tot stadium het laagste niveau van utilitarisme, de ontkenning van elke 
ongeïnteresseerde kennis, zelfs van een lagere rang, en van elke realiteit buiten het 
gevoelige domein; Dit is precies wat we kunnen zien in onze tijd, waarin de westerse 
wereld bijna de laatste graad van deze afdaling heeft bereikt, die, net als de val van 
zware lichamen, steeds sneller gaat. 

Er is nog steeds één punt in de tekst van De Monarchia dat we niet hebben 
opgehelderd en dat niet minder opmerkelijk is dan alles wat we tot nu toe hebben 
uitgelegd: het is de zinspeling op navigatie in de laatste zin, na een symboliek die 
Dante zeer vaak gebruikt 112 . Onder de emblemen die ooit die van Janus waren, 
bewaarde het pausdom niet alleen de sleutels, maar ook de boot, die op dezelfde 
manier aan Sint-Pieter werd toegeschreven en de figuur van de kerk werd: het 
"romeinse" karakter van de kerk 113 vereiste deze overdracht van symbolen, zonder 
dewelke het slechts een eenvoudig geografisch feit zonder deze symbolen zou zijn 
geweest, zonder welke het slechts een eenvoudig geografisch feit zonder werkelijke 
betekenis zou zijn geweest 114 . Zij die er alleen "leningen" zouden zien, waarvan zij in 
de verleiding zouden komen om het katholicisme te bekritiseren, zouden hierin een 
volledig "profane" mentaliteit tonen; integendeel, wij zien er integendeel een bewijs 
in van deze traditionele regelmatigheid, zonder welke geen enkele leer geldig kan zijn 
en die van het ene moment op het andere teruggaat naar de grote oertraditie; en wij zijn 
er zeker van dat geen van hen die de diepe betekenis van deze symbolen begrijpen, ons 
kan weerspreken. De figuur van de scheepvaart werd vaak gebruikt in de Grieks-Latijnse 
oudheid: voorbeelden hiervan zijn de expeditie van de Argonauten om het "Gulden 


112 Zie over dit onderwerp Artnro Reghini, L'AUegoria esoterica di Dante, in II Nuovo Patto, september-november 
1921, pp, 546-548. 

113 Janus' symbolische boot was een boot die in twee richtingen kon varen, zowel vooruit als achteruit, wat overeenkomt 
met Janus' eigen twee gezichten. 

114 Bovendien moet worden opgemerkt dat als er woorden en feiten in het Evangelie zijn die het mogelijk maken om de 
sleutels en de boot rechtstreeks toe te schrijven aan de H. Petrus, dan is dat omdat het pausdom, vanaf zijn oorsprong, 
voorbestemd was om "Romeins" te zijn, vanwege de situatie van Rome als de hoofdstad van het westen. 
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Vlies" te veroveren. 115 Ulysses' reizen; het is ook te vinden in Virgil en Ovidius. Ook in 
India wordt dit beeld soms aangetroffen, en we hebben al de gelegenheid gehad elders 
een zin te citeren die uitdrukkingen bevat die vreemd genoeg lijken op die van Dante: 
"De Yogi, zei Shankarachacharya, die de zee der hartstochten is overgestoken, is 
verenigd met de rust en bezit het "Zelf' in volheid" 116 . De "zee van passies" is duidelijk 
hetzelfde als de "golven van hebzucht", en in beide teksten wordt dezelfde vraag van 
"rust" gesteld: wat symbolische navigatie betekent is in feite de verovering van "grote 
vrede" 117 . In het laatste geval wordt het geïdentificeerd met het "licht van glorie" en de 
"zaligmakende visie"; in het andere geval is het "vrede" zelf, in een beperktere zin, maar 
nog steeds heel anders dan de "profane" betekenis; en het is ook vermeldenswaard dat 
Dante hetzelfde woord van "zaligheid" toepast op de twee uiteinden van de mens. De 
boot van Petrus moet de mensen naar de "hemelse hemel" leiden, maar als de rol van de 
"Romeinse vorst", dat wil zeggen de keizer, hen naar de "aardse hemel" moet leiden, dan 
is dit ook een navigatie, en 118 daarom wordt het "Heilige Land" van de verschillende 
tradities, dat niets anders is dan deze "aardse hemel", vaak door een eiland 
vertegenwoordigd: het doel dat Dante aan "degene die de aarde regeert" heeft 
toegewezen is de realisatie van "vrede"; de haven waar hij de mensheid naartoe moet 
leiden is het "heilige eiland" dat on veranderlijk blijft temidden van de onophoudelijke 
opwinding van de golven, en dat is de "Berg van het Heil", het "Heiligdom van de 
Vrede" 119 . 

We zullen hier een einde maken aan de verklaring van deze symboliek, 
waarvan het begrip, na deze verduidelijkingen, niet langer de geringste moeilijkheid 
mag opleveren, althans niet in die mate dat het noodzakelijk is voor het begrijpen van 
de respectieve rollen van het Rijk en het pausdom; bovendien kunnen we er 
nauwelijks meer over zeggen zonder ons te begeven op een gebied dat we op dit 
moment niet willen aanpakken 120 . Deze passage uit de Monarchie is, voor zover wij 
weten, het duidelijkste en meest volledige verslag, in zijn beknopte en vrijwillige 
karakter, van de constitutie van het "christendom" en van de manier waarop de 


115 Dante verwijst er precies naar in een van de meest karakteristieke passages van de Goddelijke Komedie met 
betrekking tot het gebruik van deze symboliek ( Paradiso, II, 1-18); en het is niet zonder reden dat hij zich deze 
zinspeling herinnert in het laatste lied van het gedicht ( Paradiso , XXXIII, 96); de hermetische betekenis van het 
"Gulden Vlies" was in de Middeleeuwen alom bekend. 

116 Atmd-Bodha; zie L'Homme et son devenir selon le Vêddnta, ch. XXIII, en Le Roi du Monde, blz. 121. 

117 Het is dezelfde verovering die soms ook als een oorlog wordt voorgesteld; we hebben het gebruik van deze 
symboliek hierboven vermeld in de Bhagavad-Gitd, evenals onder moslims, en we kunnen hieraan toevoegen dat er ook 
een soortgelijke symboliek bestaat in middeleeuwse ridderromans. 

118 Dit verwijst naar de symboliek van beide oceanen, die van de "bovenwateren" en die van de "benedenwateren", die 
alle traditionele doctrines gemeen hebben. 

119 We hebben elders gezegd dat "vrede" een van de fundamentele kenmerken is van de "Koning van de Wereld", 
waarvan de Keizer één aspect weerspiegelt; een tweede aspect heeft zijn correspondentie in de Paus, maar er is een 
derde aspect, het principe van de andere twee, dat geen zichtbare vertegenwoordiging heeft in deze organisatie van het 
"Christendom" (zie, voor deze drie aspecten, De Koning van de Wereld, p. 44). Door alle overwegingen die we zojuist 
hebben geschetst, is het gemakkelijk te begrijpen dat Rome voor het Westen een beeld is van het ware "centrum van de 
wereld", van Melchisedeks mysterieuze Salem. 

120 Dit is het domein van de katholieke esoterie van de Middeleeuwen, die meer in het bijzonder in aanmerking wordt 
genomen in haar relatie met de Hermetiek; zonder deze kennis zouden de krachten van de paus en de keizer, zoals ze 
zojuist gedefinieerd zijn, niet volledig gerealiseerd zijn, en juist deze kennis lijkt het meest volledig verloren te zijn 
voor de moderne mens. We hebben enkele secundaire punten buiten beschouwing gelaten, omdat ze niet van belang 
waren voor het doel van deze studie: Dantes toespeling op de drie theologische deugden. Geloof, Hoop en Liefde, moet 
dus worden vergeleken met de rol die hij hun in de Goddelijke Komedie toekent (zie L'Ésotérisme de Dante, p. 31); 
Anderzijds kan een vergelijking worden gemaakt tussen de respectieve rollen van de drie gidsen van Dante, Virgil, 
Beatrice en Sint Bernardus, en die van de wereldlijke macht, het geestelijk gezag en hun gemeenschappelijk principe; 
wat de heilige Bernardus betreft, moet dit worden vergeleken met wat wij eerder hebben aangegeven. 
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relaties tussen de twee machten moeten worden beschouwd. Men kan zich afvragen 
waarom zo'n concept nog steeds een uitdrukking is van een ideaal dat nooit 
gerealiseerd zou mogen worden; het vreemde is dat juist op het moment dat Dante het 
op deze manier formuleerde, de gebeurtenissen in Europa precies zo waren dat ze de 
realisatie ervan voor altijd zouden moeten verhinderen. Het hele werk van Dante is in 
sommige opzichten als de wil van de late middeleeuwen; het laat zien hoe de 
westerse wereld eruit zou hebben gezien als ze niet gebroken was met haar traditie; 
maar als de moderne afwijking zich zou kunnen voordoen, dan is dat omdat deze 
wereld eigenlijk niet over dergelijke mogelijkheden beschikte, of althans zij waren 
slechts het voorrecht van een reeds zeer beperkte elite, die ze ongetwijfeld voor eigen 
rekening uitvoerde, maar zonder dat er iets van buitenaf kon worden doorgegeven en 
weerspiegeld in de sociale organisatie. Het had dus dat moment in de geschiedenis 
bereikt waarop de donkerste periode van de "donkere tijd" zou beginnen, gekenmerkt 
door de ontwikkeling van de laagste mogelijkheden; en deze ontwikkeling, die steeds 
verder ging in de richting van verandering en veelvoud, was onvermijdelijk om te 
leiden tot wat we vandaag de dag zien: zowel vanuit sociaal oogpunt als vanuit elk 
ander oogpunt is de instabiliteit op de een of andere manier maximaal, wanorde en 
verwarring zijn overal aanwezig; de mensheid is zeker nooit verder verwijderd 
geweest van het "Aards Paradijs" en de oer-spiritualiteit. Moet men tot de conclusie 
komen dat deze afstand definitief is, dat geen enkele stabiele en legitieme wereldlijke 
macht ooit nog de aarde zal regeren, dat alle geestelijke autoriteit uit deze wereld zal 
verdwijnen en dat de duisternis, die zich van het Westen naar het Oosten uitstrekt, 
voor altijd het licht van de waarheid voor de mensen zal verbergen? Als dat onze 
conclusie zou zijn, zouden we deze pagina's zeker niet geschreven hebben, noch 
zouden we een van onze andere boeken geschreven hebben, want dat zou in dit geval 
een zeer onnodige straf zijn; het valt nog af te wachten waarom we denken dat dit 
niet zo kan zijn. 
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HOOFDSTUK IX 


De onveranderlijke wet 


De leerstellingen van alle traditionele leerstellingen zijn, zoals we hebben 
gezien, unaniem in het bevestigen van de suprematie van het spirituele boven het 
tijdelijke en in het als normaal en legitiem beschouwen van alleen een sociale 
organisatie waarin deze suprematie wordt erkend en weerspiegeld in de relaties van 
de twee machten die overeenkomen met deze twee domeinen. Anderzijds toont de 
geschiedenis duidelijk aan dat het gebrek aan kennis van deze hiërarchische orde 
overal en altijd dezelfde gevolgen heeft: sociale onbalans, verwarring van functies, 
overheersing van steeds minderwaardige elementen, en ook intellectuele degeneratie, 
waarbij men eerst de transcendente principes vergeet en dan, van de herfst tot de 
herfst, tot de ontkenning van de ware kennis komt. Maar als wij van mening zijn dat 
wij erop moeten aandringen, dan is dat omdat onze tijdgenoten vanwege hun 
neigingen en mentale gewoontes bijzonder gevoelig zijn voor de feiten, er reden is 
om serieus na te denken, en misschien kunnen zij er zelfs toe worden gebracht de 
waarheid van de leer te erkennen. Als deze waarheid erkend zou worden, al was het 
maar door een klein aantal, zou het een resultaat van groot belang zijn, want alleen op 
deze manier kan een koerswijziging beginnen die leidt tot een herstel van de normale 
orde; en deze restauratie, ongeacht de middelen en modaliteiten, zal 
noodzakelijkerwijs vroeg of laat plaatsvinden; het is op dit laatste punt dat we nog 
steeds enkele verklaringen moeten geven. 

Wij hebben gezegd dat de tijdelijke macht betrekking heeft op de wereld van 
actie en verandering; maar de verandering, die op zich niet voldoende gemotiveerd 
is 121 , moet van een hoger principe haar wet krijgen, waardoor alleen zij zich in de 
universele orde integreert; als zij daarentegen beweert onafhankelijk te zijn van een 
hoger principe, dan is zij niet langer een zuivere en eenvoudige wanorde. De wanorde 
is in wezen hetzelfde als de onbalans, en in het menselijk domein manifesteert zij 
zich in wat onrechtvaardigheid wordt genoemd, omdat er een identiteit bestaat tussen 
de begrippen rechtvaardigheid, orde, evenwicht, harmonie, of, preciezer gezegd, dit 
zijn slechts verschillende aspecten van hetzelfde ding, die op verschillende en 


121 Dit is, terecht, de eigenlijke definitie van onvoorziene omstandigheden. 
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meervoudige manieren worden beschouwd, afhankelijk van de gebieden waarop het 
van toepassing is 122 . Volgens de doctrine van het Verre Oosten bestaat het recht uit de 
som van alle onrechtvaardigheid en wordt elke wanorde in totale orde gecompenseerd 
door een andere wanorde; daarom is de revolutie die het koningschap omverwerpt 
zowel het logische gevolg als de bestraffing, d.w.z. de compensatie, van de vorige 
opstand van datzelfde koningschap tegen het geestelijke gezag. De wet wordt 
ontkend zodra het beginsel zelf waarvan zij uitgaat, wordt ontkend; maar haar 
negatieve kanten kunnen haar niet echt onderdrukken en zij keert zich tegen hen; zo 
moet de wanorde eindelijk weer op orde komen, waartegen niets kan worden verzet, 
behalve dan alleen maar in de schijn en op een zeer illusoire manier. 

Het zal ongetwijfeld worden betwist dat de revolutie, die de macht van de 
Kshatriya's vervangt door die van de lagere kasten, slechts een verergering van de 
wanorde is, en dat is zeker waar als we alleen naar de onmiddellijke gevolgen ervan 
kijken; maar juist deze verergering verhindert dat de wanorde zich voor onbepaalde 
tijd voortzet. Als de wereldlijke macht haar stabiliteit niet zou verhezen door juist dit 
feit dat zij haar ondergeschiktheid aan het geestelijke gezag negeerde, zou er geen 
reden zijn om de wanorde te stoppen, zodra zij aldus tot de sociale organisatie was 
toegetreden; maar om over de stabiliteit van de wanorde te spreken is een contradictio 
in terminis, want het is niets anders dan een tot zichzelf herleidbare verandering, als 
we kunnen zeggen: zij zou kortom willen dat zij vastzittend zou willen vinden in de 
beweging. Elke keer als de wanorde toeneemt, versnelt de beweging, omdat er nog 
een stap wordt gezet in de richting van pure verandering en "instantaneity"; daarom, 
zoals we hierboven al zeiden, hoe slechter de sociale elementen die de overhand 
hebben, hoe minder duurzaam hun dominantie is. Zoals alles wat slechts een negatief 
bestaan heeft, vernietigt de wanorde zichzelf; het is in zijn eigenlijke exces dat de 
remedie voor de meest wanhopige gevallen kan worden gevonden, omdat de 
toenemende snelheid van verandering noodzakelijkerwijs een einde zal hebben; en 
beginnen velen vandaag de dag niet min of meer in de war te raken dat de dingen niet 
oneindig lang zo kunnen blijven gaan? Ook al is herstel op dit moment in de wereld 
niet meer mogelijk zonder een ramp, is dit dan voldoende reden om het ondanks alles 
niet in overweging te nemen, en, als we dat weigeren, zou dit dan niet ook een vorm 
van het vergeten van onveranderlijke principes zijn, die verder gaan dan alle 
wisselvalligheden van het "temporele", en die dus geen enkele ramp kan treffen? We 
zeiden eerder dat de mensheid nog nooit zo ver van het "aardse paradijs" is geweest 
als nu, maar we mogen niet vergeten dat het einde van de ene cyclus samenvalt met 
het begin van de andere; dat we bovendien naar de Apocalyps verwijzen en we zullen 
zien dat het op de uiterste grens van wanorde is, die zo ver gaat als de schijnbare 
vernietiging van de "buitenwereld", dat de komst van het "hemelse Jeruzalem" moet 
plaatsvinden, wat voor een nieuwe periode in de geschiedenis van de mensheid de 
analogie zal zijn van wat het "Aardse Paradijs" was voor datgene wat op dit moment 


122 Al deze betekenissen, en ook die van de "wet", worden begrepen in wat de Hindoeïstische doctrine verwijst naar het 
woord dharma; de uitvoering door elk wezen van de functie die past bij zijn eigen aard, waarop het onderscheid tussen 
kasten is gebaseerd, wordt swadhanna genoemd, en er zou een verband kunnen worden gelegd met wat Dante, in de 
tekst die we in het vorige hoofdstuk citeerden en becommentarieerd hebben, "de uitoefening van de deugd zelf' noemt. 
- We zullen in dit verband ook verwijzen naar wat we elders hebben gezegd over "rechtvaardigheid" als een van de 
fundamentele eigenschappen van de "koning van de wereld" en zijn relatie met "vrede". 
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zal eindigen 123 . De identiteit van de personages van de moderne tijd met de 
traditionele leerstellingen voor de laatste fase van de Kali-Yuga suggereert, zonder al 
te veel onwaarschijnlijkheid, dat deze mogelijkheid niet ver weg is; en dit zou, na de 
huidige verduistering, zeker de volledige triomf van het spirituele zijn 124 . 

Als dergelijke voorspellingen te riskant lijken, zoals ze kunnen lijken voor 
degenen die niet over voldoende traditionele gegevens beschikken om ze te 
ondersteunen, kunnen we in ieder geval de voorbeelden uit het verleden in 
herinnering roepen, die duidelijk laten zien dat alles wat uitsluitend op het contingent 
en de overgang is gebaseerd, altijd wordt gewist en de orde eindelijk wordt hersteld, 
zodat, ook al lijkt de wanorde soms te zegevieren, deze triomf slechts van tijdelijke 
aard kan zijn, vooral omdat de wanorde groter is geweest. Vroeg of laat, en misschien 
eerder dan men zou denken, zal het waarschijnlijk hetzelfde zijn, vroeg of laat, in de 
westerse wereld, waar de wanorde op alle gebieden nu verder wordt overgedragen 
dan ooit tevoren; ook hier is het noodzakelijk om te wachten tot het einde; en zelfs als 
deze wanorde, zoals te vrezen valt, zich een tijdje zou uitstrekken tot de hele wereld, 
zou dat nog steeds niet betekenen dat onze conclusies veranderen, want het zou alleen 
maar de voorspellingen bevestigen die we eerder over het einde van een historische 
cyclus hebben gedaan, en het herstel van de orde zou in dit geval slechts op een veel 
bredere schaal moeten plaatsvinden dan in alle bekende voorbeelden, maar ook op 
een onvergelijkbaar diepere en meer integrale wijze, omdat het zo ver zou gaan dat 
men zou terugkeren naar de "oertoestand" waarvan alle tradities spreken 125 . 

Bovendien, wanneer we onszelf plaatsen, zoals we dat doen, vanuit het 
oogpunt van spirituele realiteiten, kunnen we ongestoord en zo lang wachten als 
nodig is, want dit is, zoals we hebben gezegd, het domein van het onveranderlijke en 
het eeuwige; de koortsachtige haast die zo kenmerkend is voor onze tijd bewijst dat 
onze tijdgenoten zich diep van binnen altijd aan het tijdelijke standpunt houden, zelfs 
als ze denken dat ze het hebben overtroffen, en dat ze, ondanks de beweringen van 
sommigen in dit opzicht, nauwelijks weten wat pure spiritualiteit is. Bovendien, 
hoeveel van hen die proberen te reageren tegen het moderne "materialisme", hoeveel 
van hen zijn in staat om deze spiritualiteit buiten elke speciale vorm, en meer in het 
bijzonder een religieuze vorm, te bedenken, en om de principes van elke toepassing 
op toevallige omstandigheden te identificeren? Hoeveel van hen die zich voordoen 
als verdedigers van het spirituele gezag, hoeveel vermoeden wat dit zuivere gezag 
kan zijn, zoals we hierboven hebben gezegd, die zich werkelijk realiseren wat de 
essentiële functies ervan zijn en die niet ophouden bij de uiterlijke 
verschijningsvormen, die alles herleiden tot eenvoudige ritenkwesties, waarvan de 
diepere redenen nog steeds volledig onbegrepen zijn, en zelfs van de "jurisprudentie", 
wat een zeer tijdelijke zaak is? Hoeveel van hen die een poging willen doen om de 
intellectualiteit te herstellen, hoeveel kleineren het niet tot het niveau van een 


123 Op de verslagen van het "Aards Paradijs" en het "Hemelse Jeruzalem", zie Dante's Esoterie, blz. 91-93. 

124 Het zou ook, volgens bepaalde tradities van de westerse esoterie, verbonden zijn met de stroming waartoe Dante 
behoorde, de ware verwezenlijking van het "Heilige Rijk"; en de mensheid zou dan inderdaad het "Aards Paradijs" 
hebben gevonden, wat bovendien de hereniging van de twee geestelijke en tijdelijke machten in hun principe zou 
impliceren, wat zich opnieuw zichtbaar manifesteerde zoals het aan de oorsprong was. 

125 Het moet duidelijk zijn dat het herstel van de "oertoestand" voor sommige mannen altijd mogelijk is, maar dan zijn 
het slechts uitzonderlijke gevallen; dit is de restauratie die voor de hele mensheid en de hele gemeenschap is voorzien. 
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eenvoudige "filosofie", begrepen in de gebruikelijke en "profane" betekenis van het 
woord, en die begrijpen dat intellectualiteit en spiritualiteit in hun essentie en in hun 
diepe realiteit absoluut één en hetzelfde zijn onder twee verschillende namen? 
Hoeveel van hen die niettemin iets van de traditionele geest hebben behouden, en we 
hebben het alleen over hen omdat zij de enigen zijn die enige waarde voor ons 
kunnen hebben, hoeveel van hen beschouwen de waarheid voor zichzelf, op een 
volstrekt belangeloze manier, onafhankelijk van enige sentimentele zorg, enige passie 
voor een partij of een school, enige zorg voor overheersing of proselitisme? Hoeveel 
van hen die, om te ontsnappen aan de sociale chaos waarin de westerse wereld 
worstelt, begrijpen dat het in de eerste plaats noodzakelijk is om de ijdelheid van de 
"democratische" en "egalitaire" illusies aan de kaak te stellen, hoeveel mensen 
hebben het idee van een echte hiërarchie, die in wezen gebaseerd is op de verschillen 
die inherent zijn aan de aard van de mens en de mate van kennis die ze daadwerkelijk 
hebben verworven? Hoeveel van hen die zich tegenstanders van het "individualisme" 
noemen, hoeveel van hen zijn zich bewust van een transcendente realiteit in relatie tot 
individuen? Als we al deze vragen hier stellen, is dat omdat ze degenen die erover na 
willen denken, de gelegenheid geven om een verklaring te vinden voor de 
nutteloosheid van bepaalde inspanningen, ondanks de uitstekende bedoelingen van 
degenen die ze ondernemen, en ook voor alle verwarring en misverstanden die zich 
voordoen in de discussies waarnaar we in de eerste bladzijden van dit boek hebben 
verwezen. 

Zolang er echter een regelmatig gevormde geestelijke autoriteit blijft bestaan, 
ook al is die voor bijna iedereen en zelfs voor zijn eigen vertegenwoordigers 
onbekend, ook al is ze gereduceerd tot een schaduw van zichzelf, zal deze autoriteit 
altijd het beste deel hebben, en dit deel kan er niet van worden afgenomen 126 , omdat 
er iets hogers in zit dan louter menselijke mogelijkheden, omdat ze, zelfs wanneer ze 
verzwakt of slapend is, nog steeds "het enige wat nodig is" belichaamt, het enige wat 
niet voorbijgaat. "Patiens quia oterna ", wordt soms gezegd van geestelijk gezag, en 
zeer terecht, niet dat een van de uiterlijke vormen die het kan aannemen natuurlijk 
eeuwig is, omdat elke vorm slechts voorwaardelijk en vergankelijk is, maar omdat 


126 We denken hierbij aan het bekende evangelische verhaal, waarin Maria en Martha inderdaad kunnen worden 
beschouwd als symbool voor respectievelijk het geestelijke en het tijdelijke, omdat ze overeenkomen met het 
contemplatieve en het actieve leven. - Volgens Augustinus (Contra Faustum, XX, 52-58) is dezelfde symboliek terug te 
vinden in Jakobs twee vrouwen: Lia ( arbeiders ) staat voor het actieve leven, en Rachel (visum principlepium ) voor het 
contemplatieve leven. Bovendien worden in "Gerechtigheid" alle deugden van het actieve leven samengevat, terwijl in 
"Vrede" de volmaaktheid van het contemplatieve leven wordt gerealiseerd; en hier vinden we de twee fundamentele 
eigenschappen van Melchissédec, dat wil zeggen het gemeenschappelijke principe van de twee geestelijke en 
wereldlijke machten, die respectievelijk het gebied van het actieve leven en dat van het contemplatieve leven beheersen. 
Anderzijds ook voor Sint-Augustinus (Sermo XLIII van Verbis Isaice (Sermo XLIII van Verbis Isaice), c. 2), het verstand 
bevindt zich aan de top van het onderste deel van de ziel (betekenis, geheugen en overtuigingskracht), en het intellect 
aan de top van haar bovenste deel (dat de eeuwige ideeën kent die de onveranderlijke redenen voor de dingen zijn); tot 
de eerste behoort de wetenschap (van de aardse en overgangsdingen), tot de tweede Wijsheid (kennis van de absolute en 
onveranderlijke dingen); de eerste verwijst naar het actieve leven, de tweede naar het contemplatieve leven. Dit 
onderscheid komt overeen met dat van de individuele en supra-individuele vermogens en de twee bijbehorende 
kennisordes; en deze tekst van Sint Thomas van Aquino kan er nog steeds mee vergeleken worden: "Dicendum quod 
sicut rationabiliter procédere attribuitur naturali philosophice , quia in ipsa observatur maxime modus rationis, ita 
intellectualiter procedere attribuitur divince scientice scientice , eo quod in ipsa observatur maxime modus intellectus" (In 
Boetium de Trinitate , qetium de Trinitate, qetium de Trinitate, qictus maxime modus intellectus). 6, art. 1, ad 3). We 
hebben eerder gezien dat volgens Dante de wereldlijke macht wordt uitgeoefend volgens de rationele "filosofie" of 
"wetenschap", en de geestelijke macht volgens de supranationale "Openbaring" of "Wijsheid", die zeer precies 
overeenkomt met dit onderscheid tussen het lagere en het hogere deel van de ziel. 
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het in zijn ware essentie deelneemt aan de eeuwigheid en de onveranderlijkheid van 
principes; en daarom kunnen we er zeker van zijn dat in alle conflicten die de 
wereldlijke macht in conflict brengen met het geestelijk gezag, we er zeker van 
kunnen zijn dat, wat de verschijningsvormen ook mogen zijn, het altijd de laatste is 
die het laatste woord zal hebben. 
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